Cuvântul 1 


Cuvântul dumnezeiesc ne dă o învățătură despre rugăciune. Prin ea se arată 
vrednicilor Săi ucenici, care cer cu stăruinţă cunoştinţa despre rugăciune, prin 
înseşi cuvintele rugăciunii, cum se pot face auziţi de Dumnezeu. 


Iar eu, îndrăznind să adaug ceva la cele scrise, aş spune celor de azi că nu trebuie 
să înveţe cum se cuvine să se roage, ci că trebuie numaidecât să se roage. Căci 
acesta e un lucru care nu a ajuns la auzul celor mulţi. Pentru că nu se mai are grijă 
de această datorie şi s-a părăsit de cei mai mulţi acest lucru sfânt şi dumnezeiesc, 
care e rugăciunea. 


Deci despre aceasta mi se pare că e bine să mărturisim întâi, pe cât ne e cu putinţă, 
prin cuvânt, că trebuie numaidecât să stăruim în rugăciune, precum zice Apostolul 
(Rom., 12, 11) apoi să auzim glasul dumnezeiesc, care ne înfăţişează felul cum 
trebuie să aducem Domnului cererea noastră. Căci văd că în timpul nostru se silesc 
oamenii pentru toate, îndreptându-şi sufletul unii spre ceva, alții, spre altceva; 
numai de bunul rugăciunii nu au nici o grijă. Se scoală negustorul de dimineaţă, la 
negustoria lui, râvnind să-şi arate marfa sa cumpărătorilor înaintea altora, ca să 
vină în întâmpinarea trebuinţei celor ce au nevoie de ea, căutând să o vândă 





înaintea altora. La fel cumpărătorul, căutând să nu-i scape ceea ce îi este de 
trebuinţă, luându-i-o altul înainte, nu aleargă la locul rugăciunii, ci la piaţă. Şi 
amândoi, având aceeaşi poftă de câştig şi râvnind să o ia înainte altora, se lasă 
furaţi de ceasul rugăciunii prin lucrurile râvnite, predându-l negustoriei. Aşa, cel 
chemat la judecăţi; aşa cel în slujba de judecător, ocupându-se întreg, cu toată 
sârguința, cu cele ale ocupaţiei sale, uită de lucrarea rugăciunii, socotind că 
ocupaţia cu cele ale lui Dumnezeu îl păgubeşte de cele ce îi sunt de trebuinţă. Aşa, 
cel ce se îndeletniceşte cu vreun meşteşug socoteşte că ajutorul dumnezeiesc în 
ceea ce vrea să facă e un lucru fără folos şi netrebuincios. 


De aceea, părăsind rugăciunea îşi pune nădejdea în mâini, uitând de Cel ce i-a dat 
mâinile. La fel, cel ce pregăteşte cu sârguinţă o cuvântare nu se gândeşte la Cel ce 
i-a dat cuvântul. Ci, ca şi când şi-ar fi adus el însuşi firea sa la existenţă, se predă 
astfel sârguinţei sale şi învaţă şi pe ucenicii săi la aceasta, de parcă ar socoti că nici 
un bine nu-i va veni din lucrarea lui Dumnezeu şi aşa dă mai multă însemnătate 
sârguinței sale decât rugăciunii. În acelaşi fel şi celelalte ocupaţii alungă 
îndeletnicirea sufletului cu cele mai mari şi cereşti, prin grija de cele trupeşti şi 
pământeşti. 


Astfel, păcatul creşte mult în viaţă, prin tot mai mari şi neîncetate adausuri şi se 
împleteşte în toate sârguinţele omeneşti, pentru că uitarea de Dumnezeu pune 
stăpânire peste toți şi pentru că bunul rugăciunii nu se împacă cu cele râvnite de 
oameni. Căci, odată cu negustoria apare lăcomia, iar lăcomia este slujitoare la 
idoli. Plugarul nu-şi măsoară lucrarea obositoare a pământului cu trebuinţele de 
neapărată nevoie, ci, sporindu-şi sârguința mereu spre mai multe, dă păcatului o 
largă intrare în ocupaţia lui, lărgindu-se prin râvnirea la ogoare străine. De aici 
răsar certurile greu de potolit, ridicându-se unii împotriva altora pentru miezuinele 
(răzoare) între pământurile celor stăpâniţi de aceeaşi boală a lăcomiei. De aici se 
nasc mâniile şi pornirile spre rău şi năpustirile spre ucidere şi spre vărsare de 
sânge. La fel, plângerile la judecătorii care slujesc tuturor felurilor de păcate, prin 
născocirea a zeci de mii de motive de apărare. lar judecătorul fie că apleacă cu voia 
cumpăna dreptăţii spre ceea ce îi aduce câştig, fie că întăreşte fără voie nedrepta- 
tea celor ce, datorită vicleşugului, cocoloşesc adevărul. Şi cine ar putea grăi despre 
toate cele prin care se amestecă păcatul în multe feluri, sub multe feţe, În viaţa 
omenească ? lar pricina nu este alta decât că oamenii nu cer ajutorul lui Dumnezeu 
în cele pentru care se sârguiesc. 


Dacă s-ar pune rugăciunea înaintea oricărei lucrări pe care o începem, n-ar afla 
păcatul intrare în suflet. Căci sădindu-se pomenirea lui Dumnezeu în inimă, 
sfaturile vrăjmaşului ar rămâne nelucrătoare, pentru că dreptatea s-ar aşeza la 


mijlocul celor ce se împotrivesc între ei . Rugăciunea opreşte pe plugar de la păcat, 
înmulțind roadele din pământul puţin, ca să nu mai intre în sufletul lui, odată cu 
pofta şi păcatul. La fel îl opreşte pe călător, pe cel ce se pregăteşte de oaste, sau de 
nuntă , la fel, pe fiecare din cei ce pornesc spre vreun lucru oarecare. Fiecare de va 
începe orice lucru cu rugăciunea îşi va face cu bine drumul spre ceea ce năzuieşte, 
fără să fie abătut spre păcat, neabătându-i nimic potrivnic sufletul spre vreo patimă. 
Dar dacă se va preda sârguinţei sale, despărțindu-se în întregime de Dumnezeu, 
numaidecât cel ce se află în afară de Dumnezeu se va afla în ceea ce este potrivnic 
Lui. Şi se desparte de Dumnezeu cel ce nu se uneşte pe sine cu Dumnezeu, prin 
rugăciune . 


Deci aceasta trebuie să o învăţăm întâi de la Cuvântul, că trebuie să ne rugăm 
totdeauna şi să nu ne lenevim (Lc. 18, 1). Căci prin rugăciune ajunge cineva Să 
fie unit cu Dumnezeu. lar cel ce este cu Dumnezeu s-a despărțit de vrăjmaşul, 


Rugăciunea este: 

Y paza neprihănirii, 

Y potolirea mâniei, 
înfrânarea mândriei, 
curățirea de pomenirea răului, 
dezrădăcinarea pizmei, 
înlăturarea nedreptăţii, 
îndreptarea necredinţei. 


Sa 


Rugăciunea este: 
Y_ tăria trupurilor, 
V belşugul casei, 
Y dreapta cârmuire a cetăţii, 
Y puterea împărăției, 
Y biruinţa în război, 
Y asigurarea păcii, 
Y împăcarea celor dezbinaţi, 
Y stăruința în împăcare. 


Rugăciunea este: 
Y pecetea fecioriei, 
Y credinţa în căsătorie , 
Y arma călătorilor, 
Y păzitoarea celor ce dorm, 
Y îndrăzneala celor ce veghează, 


Y rodhnicia plugarilor, 
Y izbăvirea celor ce călătoresc pe mare. 


Rugăciunea este: 

apărătoarea celor duşi la judecată, 
uşurarea celor legaţi, 

odihna celor ce dorm, 

mângâierea celor întristaţi, 

veselia celor ce se bucură, 
mângâierea celor ce plâng, 

cununa celor ce se căsătoresc, 
sărbătorirea zilei de naştere, 
însoțitoarea celor ce mor. 


SS Ss cs 


Rugăciunea este: 

vorbirea cu Dumnezeu, 
vederea celor nevăzute, 
dobândirea celor dorite, 
împreună cinstirea cu îngerii, 
înaintarea în cele bune, 
risipirea relelor, 

îndreptarea păcătoşilor, 
bucuria de cele de faţă, 
arătarea celor viitoare. 


e Ss cs 


Rugăciunea a făcut lui lona chitul casă, iar pe Ezechia l-a adus din nou la viaţă, de 
la porţile morţii (IV Regi, 20, 5 urm.); celor trei tineri le-a prefăcut flacăra în 
suflare răcoritoare şi israeliților le-a dat biruință împotriva amaleciţilor; pe cei 
185.000 de asirieni i-a omorât într-o singură noapte cu o sabie nevăzută (IV Regi, 
19, 35). Şi se pot afla pe lingă acestea zeci de mii de pilde petrecute în trecut, prin 
care se face vădit că nimic nu e mai înalt în viaţă, între cele de cinste, decât 
rugăciunea. 


Dar e timpul să ne ocupăm acum cu rugăciunea însăşi. Mai bine zis, să mai 
adăugăm încă ceva cuvântului, ca să arătăm că multe şi felurite sunt bunătăţile ce 
ne vin din dărnicia dumnezeiască şi noi avem acest singur lucru ca mulţumire 
pentru cele ce am primit: să-l dăm în schimb Binefăcătorului rugăciunea şi recuno- 
ştinţa noastră. 


Căci socotesc că, chiar dacă am prelungi toată viaţa vorbirea noastră către 
Dumnezeu mulţumindu-l şi rugându-ne, am rămâne atât de mult mai prejos de 
recunoştinţa cuvenită, încât am fi ca unii care nici nu ne-am gândit încă să începem 
să dăm ceva în schimb, Binefăcătorului. 


Lungimea timpului se taie în trei părţi: în trecut, în prezent şi în viitor. în toate 
acestea trei se primeşte binefacerea Domnului. De priveşti clipa de față, în EI 
trăieşti; de priveşti spre viitor, EI îţi este nădejdea celor aşteptate; de priveşti 
trecutul, vezi că nu ai fost înainte de a fi primit viaţa de la EI. Eşti fapta binefacerii 
Lui, odată ce ai luat însăşi existenţa ta de la EI. Şi după ce ai fost adus la existenţă, 
ai primit mai departe binefacerea Lui, întru El vieţuind şi mişcându-te, cum zice 
Apostolul (Fapte, 17, 2H). lar nădejdea celor viitoare atârnă de aceeaşi lucrare a 
Lui.lar tu eşti stăpân numai peste prezent. 


Deci chiar dacă n-ai înceta să mulțumeşti mereu lui Dumnezeu, de-abia ai aduce 
mulțumirea pentru clipa de faţă, neaflând vreun mijloc prin care să aduci datorata 
răsplată pentru viitor sau pentru trecut. Dar noi ne aflăm în neîmplinirea mulțumirii 
celei după putinţă aşa de mult, că nu ne arătăm recunoştinţa nici pentru ceea ce 
putem, nedând preocupării de Dumnezeu, nu zic toată ziua, dar nici măcar o cât de 
mică parte a ei. 


Cine mi-a dat pământul ca suport ? Cine i-a dat prin gândire firii apoase o temelie ? 
Cine mi-a statornicit cerul ca pe un acoperiş? Cine îmi duce înainte sfeşnicul 
soarelui ? Cine trimite izvoarele în văile adânci ? Cine a făcut matca râurilor ? Cine 
mi-a supus animalele necuvântătoare spre slujire? Cine m-a făcut pe mine, praf 
neînsufleţit, părtaş de viață şi de înţelegere? Cine a întipărit în lutul acesta 
trăsăturile chipului dumnezeiesc? Cine, după ce s-a tulburat în mine chipul 
dumnezeiesc prin păcat, l-a adus iarăşi la starea darului de la început ? Cine, după 
ce am fost scos din Rai şi am fost scufundat în prăpastia vieţii materiale, mă trage 
iarăşi la fericirea cea dintâi? 


«Nu este cine să înțeleagă», zice Scriptura (Rom., 3, 11). Căci dacă am vedea 
acestea am aduce mulțumire nesfârşită şi neîncetată în toată curgerea timpului. Dar 
acum aproape toată firea omenească nu priveşte decât la cele materiale. Numai 
spre acestea năzuieşte. Numai spre acestea îi place să se mişte. Numai în jurul 
acestora se mişcă amintirea şi nădejdea ei. Pofta firii omeneşti tinde neadormită 
şi neodihnită spre mai mult în tot lucrul în care e cu putinţă să aibă mai mult; fie 
în cinstire şi slavă, fie în bogăţia de bunuri, fie în patima mâniei; pretutindeni 
caută firea în acestea spre mai mult. lar despre bunătăţile adevărate ale lui 
Dumnezeu, fie arătate, fie făgăduite, nu se aude nici o vorbă. 


_ 


Dar e timpul să privim şi la înţelesul cuvintelor rugăciunii, pe cât este cu putinţă. 
Căci e vădit că dobândirea celor ce voim ne vine învăţind cum trebuie să facem 
cererea. 


Care este deci învăţătura ce ni se dă? «lar rugându-vă, nu bolborosiți ca păgânii. 
Căci socotesc că în multă vorbarie a lor vor fi auziţi» (Mt., 6, 7). Măcar că înţelesul 
învăţăturii e limpede prin sine, căci ne este înfățişat în chip descoperit, neavând 
nevoie de o înţelegere mai subţire, totuşi e bine să cercetăm ce înseamnă cuvântul 
«bolborosire», ca aflând înţelesul lui să fim feriţi de ceea ce e oprit să facem. 

Mie mi se pare că prin el ni se cere să îndreptăm găunoşenia umflată a minţii şi să 
strângem pe cei ce se scufundă în pofte deşarte. Deci s-a născocit acest cuvânt 
străin (2*2o1i2) pentru mustrarea necuminţeniei celor ce se împrăștie prin pofte spre 
cele nefolositoare şi deşarte. Căci cuvântul propriu-zis înţelept şi înţelegător se 
numeşte cel care caută spre ceea ce e de folos. Iar cel ce se împrăştie prin plăcerea 
fără temelie în poftele neconsistente nu este cuvânt, ci bolboroseală, sau 
flecăreală, aiureală, pălăvrăgeală sau orice altceva cu acest înţeles. 


Deci, ce ne sfătuieşte cuvântul? Să nu suferim în vremea rugăciunii de boală care e 
proprie minţii copiilor. Căci cei nedesăvârşiți cu mintea nu cugetă cum se poate 
împlini ceva din cele ce au temelie, ci îşi plănuiesc cu voia stări fericite 
închipuindu-şi comori şi împărăţii şi cetăţi mari numite cu numiri născocite de ei, 
nălucindu-şi cu mintea că se află în starea pe care şi-o zugrăvesc ei cu 
deşertăciunea gândurilor lor. Ba sunt unii care se lasă prinşi cu şi mai multă putere 
de deşertăciunea aceasta şi sărind peste măsurile firii, îşi închipuiesc că sunt păsări, 
sau că lucesc ca stelele, sau că poartă munţi pe mâinile lor, sau fac cerul să 
călătorească cu ei, sau că au ajuns la zeci de mii de ani, sau că s-au făcut, din 
bătrâni, tineri. Şi câte alte faceri de acestea nu naşte inima goală şi umflată ca o 
băşică a acestor fiinţe copilăroase. 


Precum deci cel ce petrece în aceste lucruri nu ar putea să câştige din ele vreun bun 
din cele voite, ci se mişcă în deşertăciunea poftelor fără temelie şi de aceea e un 
nebun şi un smintit cheltuind în astfel de visuri timpul, în care ar putea face ceva 
din cele de folos, aşa cel ce nu se îndreaptă în vremea rugăciunii cu sufletul spre 
cele de folos, ci cere lui Dumnezeu să-l ajute în mişcările pătimaşe ale minţii, este 
cu adevărat un aiurit şi un bâlbâit, care roagă pe Dumnezeu să-i fie ajutător şi 
slujitor în deşertăciunile sale. Unul ca acesta se apropie de Dumnezeu prin 
rugăciune, dar neînţelegând cu mintea înălțimea puterii de care s-a apropiat, 
batjocoreşte, uitând de sine, măreţia aceea prin cereri urâte şi josnice . Precum dacă 
cineva, socotind vasele de lut, din pricina sărăciei sau a necunoaşterii lui, vase de 
cinste, se apropie de împăratul care voieşte să-i dăruiască bogății şi dregătorii şi 


nu-i cere ceea ce obişnuieşte să dea împăratul, ci roagă pe cel atât de înalt în putere 
să-i dăruiască vreun vas din cele iubite de el, aşa şi cel ce se foloseşte de rugăciune 
ca un lipsit de minte nu se ridică spre înălţimea Celui ce Se dăruieşte pe Sine, ci 
doreşte ea Acela să Se coboare la treapta joasă şi pământească a poftei sale şi din 
acest motiv, îi înfăţişează Celui ce vede în inimi pornirile sale pătimaşe, nu ca să i 
se tămăduiască mişcările necuvenite ale minţii, ci ca să se facă şi mai rele, ducând 
la împlinire pornirea cea rea prin primirea ajutorului lui Dumnezeu. 


Fiindcă acela e necăjit, iar inima mea îi este răuvoitoare, loveşte-l, îi spune el lui 
Dumnezeu. Numai că nu strigă: însuşeşte-Ţi patima mea sau să treacă răutatea mea 
în Tine! Căci precum în luptele dintre oameni nu se poate însoţi cineva cu o parte, 
fără să se mânie împreună cu acea parte împotriva celui cu care se află ea în luptă, 
la fel e vădit că cel ce cere lui Dumnezeu să Se pornească împotriva duşmanului 
său, îl roagă să Se mânie împreună cu sine şi să Se facă părtaş al furiei sale. lar 
aceasta înseamnă că Dumnezeu să cadă în patimă şi să simtă ca un om şi să Se 
mute de la firea Sa cea bună la o neîndurare sălbatică. 


Aşa vrea să facă cel ce suferă de boala slavei; aşa, cel ce vrea să fie, din mândrie, 
mai mult decât este ; aşa, cel ce vrea să învingă în judecată ; aşa, cel ce se grăbeşte 
spre cunună în luptele din arenă , aşa, cel ce vrea să-şi atragă aplauzele în teatru. 
Dar adeseori şi cel ce se topeşte de boala furioasă a tinereţii. Toţi aceştia nu înalță 
lui Dumnezeu rugăciuni ca să scape de boala ce-i stăpâneşte, ci ca boala lor să se 
desăvârşească în fapte. Şi socotind neizbutirea ei în fapte drept o nenorocire, 
bolborosesc cu adevărat, rugând pe Dumnezeu să li se facă ajutor în boala minţii 
lor. Şi ceea ce e mai groaznic decât toate, doresc să mişte pe Dumnezeu spre 
pornirile lor potrivnice Lui, dorind să facă părtaşă la sălbăticia lor iubirea de 
oameni şi lucrarea lui Dumnezeu. 


Îl roagă pe Cel Căruia li cer să le fie lor milostiv şi blând, să Se arate amarnic şi 
neîndurat duşmanilor lor. O, nebunie a celor ce bolborosesc! Dacă acelora 
Dumnezeu le va fi neîndurat, fără îndoială nu va fi blând nici cu tine. lar dacă se va 
apleca spre tine cu milă, după nădejdea ta, cum se va schimba în ceea ce e contrar 
milei Lui, adică în neîndurare faţă de aceia ? 


Dar cei dornici de sfadă au la îndemână o împotrivire faţă de ce-am spus. Ei aduc 
îndată în apărarea neîndurării glasurile proorocilor: pe David, care se roagă să piară 
păcătoşii şi doreşte ruşinarea şi tulburarea lor (Ps. 9, 1, urm.)? Pe Ieremia, care 
doreşte să vadă răzbunarea lui Dumnezeu pornită asupra celor potrivnici (ler., 5, 
17) pe Osea, care cere să se dea pântece sterp şi sâni uscați duşmanilor (Osea, 19, 
17). Şi încă multe cuvinte de acestea risipite în Sfintele Scripturi le adună, 


susținând că trebuie să ne rugăm împotriva vrăjmaşilor şi să cerem bunătăţii lui 
Dumnezeu să se facă ajutătoare neîndurării lor. Dar noi, ca să-i facem să tacă pe 
cei ce se lasă călăuziți de aceste locuri spre bol borosire, să luăm pe fiecare din ele 
în parte. 


Nimenea dintre cei cu adevărat sfinţi, din cei insuflați de Duhul Sfânt, ale căror 
cuvinte s-au scris, potrivit dumnezeieştii iconomii, spre învăţătura celor de după ei, 
nu va putea fi dovedit ca având vre-o pornire spre rău. Ci tot scopul cuvintelor lor 
priveşte spre îndreptarea răutăţii ce s-a sălăşluit în fire. Precum deci cel ce se roagă 
ca să nu fie bolnavi, să nu fie săraci, nu doreşte pieirea oamenilor, ci să înceteze 
boala şi sărăcia, aşa şi sfinții rugându-se că să înceteze ceea ce e potrivnic şi 
duşman firii, îi fac pe cei neînvăţaţi să-i bănuiască de neîndurare şi de ură faţă de 
oameni. 


Deci când psalmistul zice: «Piară păcătoşii şi cei fărădelege de pe pământ, ca să 
nu mai fie» (Ps. 9, 18) se roagă să piară păcatul şi fărădelegea. Căci nu omul e 
duşman oamenilor, ci mişcarea liberă a voii spre rău a aşezat ceea ce e unit cu 
firea sub stăpânirea vrăjmaşului. Deci se roagă să piară răul, dar omul nu e rău. 
Căci cum ar fi rea asemănarea Binelui ? Deci când cere ruşinarea şi tulburarea 
vrăjmaşilor, îţi arată oastea celor potrivnici, care războieşte viaţa omenească din 
porunca vrăjmaşului. 


Despre acestea vorbeşte şi Pavel, spunând că lupta noastră este împotriva 
începătoriilor, a stăpîniilor şi a stăpânitorilor lumii acesteia, împotriva duhurilor 
răutăţii întru cele cereşti (Ef., 6, 1), împotriva uneltirilor drăceşti prin care se îmbie 
oamenilor prilejuri viclene spre păcat, ciocniri mânioase, ispite poftitoare, pricini 
de pizmă, de mândrie şi de alte asemenea păcate. 


Pe acestea văzându-le marele prooroc că se învârtesc cu vicleşug în jurul fiecărui 
suflet doreşte să fie făcute de ruşine sau se roagă împotriva acestor vrăjmaşi. lar 
aceasta nu e altceva decât a se izbăvi de er. Căci în chip firesc celui ce e biruit în 
luptă îi vine ruşinea de pe urma căderii lui, precum celui ce biruieşte, bucuria de pe 
urma biruinţei. 


lar că acestea aşa sunt, ţi-o arată felul rugăciunii. Căci zice: «Să se ruşineze şi să se 
tulbure cei ce caută sufletul meu» (Ps. 6, 11). Căci nu se roagă împotriva celor ce 
uneltesc să-l păgubească în avutul lui, sau a celor ce îi tăgăduiesc miezuina 
(răzorul) ţarinii, sau a celor ce pun la cale vreun rău pe seama trupului său, ci a 
celor ce uneltesc împotriva sufletului său. lar uneltirea împotriva sufletului nu e 
altceva decât voinţa de a-i înstrăina de Dumnezeu. 


lar de Dumnezeu nu se înstrăinează sufletul omenesc altfel, decît prin pornirea 
pătimaşă. Dacă Dumnezeu este pururea nepătimitor, cel pururea pătimaş se rupe 
din legătura cu Dumnezeu. Ca să nu păţească aşa ceva, (psalmistul) se roagă 
pentru ruşinarea celor ce-l războiesc . lar prin aceasta nu face nimic altceva decât 
se roagă pentru biruinţa sa asupra celor ce-l războiesc. lar cei ce-l războiesc sunt 
patimile. 

Astfel Ieremia, având râvna slujirii lui Dumnezeu, iar împăratul de atunci fiind 
stăpânit de nebunia slujirii la idoli şi supuşii lui fiind de acelaşi cuget, nu-şi 
mulţumeşte vreo patimă a sa, ci înalță rugăciuni pentru binele de obşte al 
oamenilor, cerând din pornirea împotriva celor nelegiuiți, să fie înţelepţit prin 
pedeapsă tot poporul. 


La fel, proorocul Osea, văzând atunci răutatea înmulțindu-se între izraeliţi, cere cu 
dreptate osânda încetării naşterii de prunci ai răului şi voieşte ca sânii amari ai 
păcatului să se usuce, ca să nu se mai nască răul între oameni, nici să mai fie 
hrănit. «Dă-le lor, zice, Doamne, pântece sterp şi sâni uscați» (Osea, 9, 17). 


Și dacă s-ar afla vreun alt cuvânt de felul acesta la sfinţi, cu înţeles de mânie şi de 
osândă, el urmăreşte fără îndoială acelaşi scop al înlăturării răului şi nu vrea să 
strivească pe om. «Dumnezeu n-a făcut moartea» (înţ. Sir., 1, 13). Auzi ce spune? 
Cum ar fi voit deci (proorocul) să roage pe Dumnezeu să aducă moartea 
duşmanilor săi, când Dumnezeu e străin de lucrarea aducătoare de moarte? El nu 
Se bucură de pierderea celor vii. Dar cel ce bolboroseşte şi voieşte ca iubirea de 
oameni a lui Dumnezeu să se pornească împotriva duşmanilor săi Îi cere să Se 
bucure de nenorocirile omeneşti. 


Dar iată, zice, că unii s-au învrednicit de stăpâniri, de cinstiri şi de bogăţie, 
folosindu-se în scopul acesta de rugăciune şi din pricina acestei sorţi fericite, sunt 
socotiți iubiți de Dumnezeu. Cum deci ne opreşti pe noi, ar zice cineva, să 
îndreptăm rugăciuni către Dumnezeu pentru acestea ? Căci toate atârnă de voia lui 
Dumnezeu. E vădit oricui că viaţa de aici e cârmuită de sus. 


Recunosc să nimeni nu s-ar împotrivi acestui cuvânt. Dar am învăţat că aceste 
lucruri dobândite prin rugăciune au alte pricini. Fără îndoială, Dumnezeu nu le 
împarte pe acestea celor ce le cer, ca pe nişte bunătăţi. Ci ca prin ele să se 
întărească credința în Dumnezeu a celor mai slabi, ca cunoscând treptat prin 
cercare (prin experienţă) că Dumnezeu aude cererile mai mici, să urce la dorirea 
darurilor înalte şi vrednice de Dumnezeu. 


Să privim la copiii noştri. La început ei stau alipiţi de sânul mamei şi cer de la ea 
atâta cât poate primi firea lor. Dar dacă copilul creşte şi primeşte puterea graiului, 
dispreţuieşte sânul şi caută ceva potrivit cu vârsta la care a crescut, fie o pălăriuţă, 
fie o haină, fie alte de acestea de care ochiul copilului se desfată. lar când ajunge la 
o vârstă mai mare şi împreună cu trupul i-a crescut şi înţelegerea, părăsind toate 
dorințele copilăreşti, cere de la părinţi cele potrivite vârstei vieţii depline. 

Aşa şi Dumnezeu: ca să obişnuiască pe om să privească prin toate spre EI, ascultă 
adeseori şi cereri pentru cele mai mici lucruri, ca prin împlinirea acestora să-l 
ridice pe cel ce a primit aceste daruri spre dorirea celor mai înalte. Deci şi tu, când 
vezi pe cineva dintre cei mai necunoscuţi, că s-a făcut, prin pronia dumnezeiască, 
cunoscut şi vestit sau a dobândit altceva din cele cerute pentru viaţa aceasta, ca 
stăpânire, sau bogăţie, sau slavă, înţelege că iubirea de oameni a lui Dumnezeu, 
arătată în acestea, ţi s-a făcut o dovadă a marii Lui puteri, ca prin primirea 
jucăriilor copilăreşti să aduci Tatălui cererile lucrurilor mai mari şi mai desăvârşite. 
Căci ar fi un lucru dintre cele mai prosteşti ca, apropiindu-se cineva de Dumnezeu, 
să ceară de la Cel veşnic cele vremelnice, de la Cel ceresc - cele pământeşti, de la 
Cel prea înalt - cele de jos, de la Cel ce dăruieşte Împărăţia Cerurilor - bună sporire 
în cele pământeşti şi în cele de jos, de la Cel ce hărăzeşte cele ce nu se pot primi de 
la nimeni - folosirea de scurt timp a celor străine, care se pierd fără doar şi poate şi 
a căror gustare e trecătoare, dar a căror strângere e primejdioasă. 


De aceea, bine se subliniază lipsa de rost a cererii acestora, adăugându-se: «ca 
păgânii». Căci îndreptarea grijii spre cele văzute e proprie celor ce nu-şi pun nici o 
nădejde în veacul viitor, care nu ştiu nici de frica judecății, nici de ameninţarea 
gheenei, nici de aşteptarea bunătăților, nici de altceva din cele nădăjduite prin 
înviere, ci privesc, ca cele ce pasc, numai spre viaţa de faţă, spre cele ce pot da 
mulțumire lăcomiei pântecelui şi celorlalte plăceri trupeşti. Căci aceştia socotesc ca 
făcând parte dintre bunuri numai una sau alta dintre acestea: fie a fi întâiul dintre 
unii Şi a se socoti mai presus de ceilalți, fie a se culca pe aurul adunat, fie alta 
dintre amăgirile vieţii. 


Când cineva vorbeşte vreunuia din ei despre nădejdea celor viitoare, acesta 
socoteşte că acela aiurează grăind despre Rai şi împărăție şi viaţa din cer şi de 
altele ca acestea. Deoarece e propriu celor ce nu au nădejde, să se alipească de 
viaţa aceasta, adică de cele nefolositoare şi deşarte, pe care cei iubitori de plăceri 
socotesc să le dobândească prin rugăciune, bine zice Cuvântul că aceasta o fac 
paginii, care cred că prin cerere stăruitoare vor avea pe Dumnezeu ajutător în cele 
ce nu se cuvin şi nu sunt de trebuinţă. Căci socotesc, zice, că prin multa lor vorbire 
vor fi auziţi. 


_ 


Aceste lucruri care trebuie cunoscute le-am învăţat din cele ce le-am cercetat. Dar 
ce rugăciune se cuvine să aducem lui Dumnezeu vom auzi în cele următoare, cu 
harul Domnului nostru lisus Hristos, Căruia 1 se cuvine slava şi stăpânirea în vecii 
vecilor. Amin. 


Cuvântul II - Tatăl nostru care ești în ceruri 


Când marele Moise a adus poporul israel la cunoaşterea tainică de pe munte, nu l-a 
învrednicit de arătarea lui Dumnezeu înainte de a-i porunci să se curăţească prin 
ferirea de împreunarea trupească şi prin stropire. Dar nici aşa n-au îndrăznit să 
privească arătarea puterii dumnezeieşti, ci au fost înfricoşaţi de tot ce li s-a arătat, 
de foc, de negură, de fum, de trâmbiţi. Şi, întorcându-se el iarăşi la ei, i-au cerut 
legiuitorului să se facă mijlocitor al voii dumnezeieşti, dat fiind că puterea lor nu 
era în stare să se apropie de Dumnezeu şi să primească arătarea dumnezeiască. 


Dar legiuitorul nostru, Domnul lisus Hristos, având să ne aducă pe noi la harul 
dumnezeiesc, nu ne-a arătat nouă prin cuvânt muntele Sinai acoperit de negură şi 
fumegând de fum, nici glasuri de trâmbiţi răsunând nelămurit şi înfricoşător, nici 
nu ne curăţeşte numai prin înfrânarea de trei zile de la împreunarea trupească şi 
prin apa ce spală trupul de pete, nici nu lasă toată adunarea (Biserica) la poalele 
muntelui, dăruind unuia singur urcuşul pe vârful muntelui şi ascunzând slava lui 
Dumnezeu acoperită de întuneric, ci întâi, în loc de munte, îi urcă pe oameni la 
cerul însuşi, deschizându-le păşirea în el prin virtute, apoi îi face nu numai văzători 
ai puterii dumnezeieşti, ci şi părtaşi ai ei, ducându-i în oarecare chip pe cei ce se 
apropie la înrudirea cu firea dumnezeiască. Nici nu ascunde El sub negură slava 
dumnezeiască cea mai presus de toate, ca anevoie de văzut de către cei ce o cer, ci 
luminând negura cu lucirea de departe văzută a învăţăturii, a făcut slava negrăită 
să se vadă în seninul strălucitor al celor curaţi cu inima. 


lar apa cu care legiuieşte să ne stropim nu o dăruieşte din izvoare străine, ci ţâş- 
neşte din noi înşine, fie că înţelege cineva prin aceasta izvoarele ochilor, fie 
conştiinţa curată a inimii. Căci El cere curățirea de orice pată a împreunării legiuite 
de pe urma nunţii, ba chiar de orice simţire materială şi pătimaşă. Şi numai pe cei 
ce împlinesc aceasta îi aduce prin rugăciune la Dumnezeu. 


Acesta este conţinutul cuvintelor prin care nu aflăm din Scriptură numai nişte 
sunete alcătuite din silabe , ci înţelesul urcuşului la Dumnezeu, înfăptuit printr-o 
înaltă vieţuire. 


Dar se poate cunoaşte din înseşi cuvintele rugăciunii călăuzirea dumnezeiască în 
aceste taine . 


«Când vă rugaţi», zice - n-a zis : «Când făgăduiți». Căci se cuvine să fi înfăptuit 
ceva prin făgăduială înainte de a te apropia de Dumnezeu. Care e deci deosebirea 
de înţeles a acestor numiri? Făgăduinţa este dăruirea vreunui lucru din cele 


închinate din evlavie. lar rugăciunea este cererea unor bunătăţi, înfăţişată prin 
rugăciune lui Dumnezeu. Deoarece deci avem nevoie de îndrăzneală când ne 
apropiem de Dumnezeu cu cererile pentru cele ce ne sunt de folos, e de trebuinţă să 
premeargă făgăduinţa, pentru ca împlinind ceea ce ţine de noi, să îndrăznim apoi să 
cerem să primim în schimb ceea ce e a lui Dumnezeu. De aceea zice proorocul: 
«Da-voi Ție făgăduielile mele, pe care le-a osebit buzele mele» (Ps. 65, 12) - şi: 
«Făgăduiţi şi daţi Domnului-Dumnezeului nostru» (Ps. 75, 11). 


Dar şi în alte multe locuri ale Scripturii se poate vedea acest înţeles al cuvântului 


3 , 
amintit ( vă ), ca să cunoaştem că el înseamnă, cum s-a spus, o făgăduială plină 
de mulțumire a unei dăruiri. 


lar rugăciunea tălmăceşte ceea ce îi vine cuiva de la Dumnezeu după împlinirea 
făgăduinţei. Cuvântul ne învaţă deci să nu cerem de la Dumnezeu ceva înainte de 
a-l aduce Lui ca dar ceva din cele hărăzite. Întâi trebuie să făgăduim, apoi să 
cerem. Cum ar zice cineva, întâi e semănatul, apoi rodul. Deci întâi trebuie să 
aruncăm seminţele făgăduinţei, ca după ce vor creşte seminţele aruncate, să primim 
harul (darul) rodirii. Aşadar, deoarece nu are loc întâlnirea cu folos, fără ca unul să 
primească de la celălalt darul de pe urma făgăduielii lui, făgăduiala trebuie să 
premeargă rugăciunii. 


Deci socotindu-se acest lucru împlinit, Domnul zice către ucenici: «Când vă rugaţi 
(cereţi), ziceţi: Tatăl nostru care eşti în ceruri. 


«Cine îmi va da mie aripi ca unui porumbel ?», zice undeva marele psalmist (Ps. 
54, 1). Aş îndrăzni Să spun şi eu acelaşi cuvânt: Cine îmi va da mie acele aripi, 
prin care să pot zbura cu înţelegerea la înălțimea măreției acestor cuvinte, ca Să 
părăsesc tot pământul, să trec dincolo de tot văzduhul (aerul) răspândit la mijloc, 
să străbat la frumuseţea eterică , să ajung la stele, să văd toată orânduirea lor, 
dar să nu mă opresc nici la ele, ci să trec şi prin ele şi să ies în afară de toate cele 
ce se mişcă şi-şi schimbă locul şi să ajung la firea ce stă, la puterea nemişcată, 
care întemeiată în sine, le conduce şi le poartă pe toate câte sunt în fiinţă, pe 
toate câte atârnă de voia negrăită a înţelepciunii dumnezeieşti ca depărtându- 
mă cu mintea de toate cela ce se prefac şi-şi mută locul, şi ajungând într-o stare 
neschimbată şi neclintită a sufletului, să-mi fac mai întâi familiar, prin alegerea 
voinţei, pe Cel neschimbat şi neprefăcut, şi apoi să-L chem prin cea mai 
familiară numire: Tată ? Căci de ce suflet are nevoie cel ce-l spune aşa? De ce 
îndrăzneală, de ce conştiinţă, că înțelegând pe Dumnezeu, pe cât îi este cu putinţă, 
din numirile cugetate pe seama Lui şi fiind călăuzit spre cunoaşterea slavei 


negrăite şi învățând că firea dumnezeiască, orice ar fi în ea însăşi, e bunătate, 
sfinţenie, bucurie, putere, slavă, curăţie, veşnicie, fiind pururea în aceleaşi la fel şi 
toate câte s-au cugetat în jurul firii dumnezeieşti  cunoscându-le acestea din 
dumnezeiasca Scriptură şi din propria cugetare, să îndrăznească apoi să rostească 
un astfel de cuvânt şi să-L numească, pe Cel care e astfel, Tată al său ? Căci e vădit 
că de e cineva părtaş de vreo înţelegere, nu îndrăzneşte, înainte de a vedea acestea 
ŞI în sine , să rostească şi să spună lui Dumnezeu acest cuvânt : Tată. Căci Cel bun 
prin fiinţă nu are firea să Se facă Tată al faptei rele, nici Cel sfânt, Tată al celui cu 
viaţă întinată; nici Cel ce nu Se preface, Tată al celui în continuă schimbare; nici 
Tatăl vieții, Tată al celui omorât de păcat - nici Cel curat şi neîntinat, Tată al celor 
schimonosiți prin patimile de necinste; nici Binefăcătorul, Tată al celor lacomi; 
nici Cel cugetat că aflându-Se în tot binele, Tată al celor ce se află stăpâniţi de 
vreun rău. 


Deci dacă, privind cineva spre sine, se vede având încă nevoie de curățire şi îşi 
cunoaşte reaua lui conştiinţă plină de pete şi de arsuri urâte, şi fără să se curăţească 
mai întâi de aceste rele se socoteşte pe sine înrudit cu Dumnezeu şi zice: Tată, el 
cel nedrept Celui drept, el cel necurat Celui curat, cuvântul lui e o înjurătură şi o 
batjocură, odată ce numeşte pe Dumnezeu Tată al ticăloşiei sale. Căci numele de 
Tată arată cauza celui ce îşi are existenţa din el. Deci când cel cu conștiința stricată 
îi zice lui Dumnezeu Tată, nu face nimic altceva decât să-L învinovăţească pe EI ca 
pe începătorul şi pricinuitorul răutăilor din sine. Dar «lumina nu are nici o părtăşie 
(nimic comun) cu întunericul», zice Apostolul (II Cor. 6, 14). Ci lumina se 
însoţeşte cu lumină şi dreptatea cu dreptatea şi binele cu binele şi nestricăciosul cu 
nestricăciosul. lar cele potrivnice sunt înrudite numaidecât cu cele de un soi cu ele. 
«Căci nu poate pomul bun să facă poame rele» (Mt. 7, 18). 


Deci dacă cineva, zăbavnic, la inimă, cum zice Scriptura, şi iubitor de minciuni, 
îndrăzneşte să rostească cuvintele rugăciunii, să ştie că nu cheamă Tată pe Cel din 
cer, ci pe cel din iad, care e şi el mincinos şi se face tată al minciunii ce se iveşte în 
fiecare, fiind el însuşi păcat şi tată al minciunii (În, 8, 44). De aceea, cei pătimaşi 
cu sufletul sunt numiţi de Apostol «fii ai mâniei» (Ef., 2, 3) şi cel ce s-a despărțit 
de Adevăr se numeşte fiul pierzării (În, 17, 12) iar cel moleşit şi afemeiat s-a numit 
fiu al fetițelor alunecoase. La fel, cei dimpotrivă, cei cu conştiinţa luminată se 
numesc fii ai luminii (Ef., 5, 8). lar cei ce s-au întărit din tăria dumnezeiască, fii ai 
puterii. 


Când deci Domnul ne învaţă să numim în rugăciune, pe Dumnezeu, Tată, socotesc 
că nu face altceva decât să dea o lege pentru viaţa înaltă şi ridicată. Căci Adevărul 
nu ne învaţă să minţim, ca să ne spunem ceea ce nu suntem şi să ne numim ceea ce 


nu ne-am făcut, ci, numind Tată al nostru pe Cel nestricăcios şi drept şi bun, să 
adeverim prin viaţă înrudirea noastră cu EL. 


Vezi de câtă pregătire avem nevoie ? De ce fel de viaţă ? Câtă şi ce fel de silinţă 
ne trebuie, ca, înălțându-se conştiinţa noastră la această măsură a îndrăznelii 
Să cutezăm să spunem lui Dumnozeu Tată? Căci de priveşti spre bani, de eşti 
ocupat cu amăgirile vieţii, de cauţi slava de la oameni, de slujeşti celor mai 
pătimaşe dintre pofte, apoi iei în gură o astfel de rugăciune, ce socoteşti că va 
zice Cel ce priveşte la viaţa ta şi-ţi aude rugăciunea? 


Mie mi se pare că aud pe Dumnezeu zicând către tine cuvintele acestea: Tu, cel 
cu viaţă stricată, numeşti Tată pe Tatăl nestricăciunii? De ce întinezi cu glasul 
tău murdar numele neprihănit? De ce minţi împotriva Cuvântului? De ce 
batjocoreşti firea neîntinată? De eşti fiul Meu, ar trebui numaidecât ca şi viaţa ta 
să poarte trăsăturile bunătăţilor Mele. Nu recunosc în tine chipul firii Mele. Nu 
recunosc trăsăturile ei, din cele ce i se împotrivesc. Ce părtăşie are întunericul 
cu lumina? Ce înrudire are viaţa, cu moartea ? Ce este propriu Celui curat, din 
cel necurat? E mare despărţirea între Binefăcător şi lacom. Cel milostiv şi cel 
crud îşi sunt atât de potrivnici, că nu e nici o amestecare între ei. Altul este tatăl 
răutăţilor din tine. Cele născute din Mine sunt înfrumuseţate de bunătăţile 
părinteşti. Fiul Celui milostiv e cel milostiv, al Celui curat, e cel curat. Cel 
stricăcios e străin de Cel nestricăcios. Şi peste tot, din Cel bun, e cel bun şi din 
Cel drept, cel drept. lar pe voi nu vă ştiu de unde sunteți. 


Deci o primejdios a îndrăzni cineva să se folosească de rugăciunea aceasta înainte 
de a-şi curăţi viaţa şi de a numi pe Dumnezeu, Tatăl său. 


Dar să auzim iarăşi cuvintele rugăciunii, căci poate printr-o repetare mai deasă ni 
se va dărui descoperirea înţelesului şi mai adânc al celor ascunse în ele: 7ară/ 
nostru cel din ceruri. Că trebuie să ni-L facem pe Dumnezeu apropiat printr-o 
viaţă unită cu virtutea, s-a arătat în oarecare măsură prin cuvintele de mai înainte. 
Dar mie mi se pare că cuvântul are un oarecare înţeles şi mai adânc. Acestea ne 
aduc aminte de patria din care am fost scoşi şi de înălțimea din care am căzut. Căci 
prin istorisirea despre tânărul care s-a despărţit de vatra părintească şi s-a rostogolit 
în viaţa porcească, Cuvântul ne înfăţişează printr-o descriere cu chip istoric starea 
de ticăloşie a firii noastre, precum şi faptul că tânărul ducând o viaţă risipitoare nu 
se întoarce la starea cea bună de la început înainte de a fi ajuns la simţirea 
nenorocirii lui prezente sau înainte de a-şi reveni la sine însuşi şi de a cugeta la 
cuvintele de căință, iar acestea se potriveau în oarecare fel cu cele ale rugăciunii. 
Căci a zis acela: «Tată, greşit-am la cer şi înaintea ta» (Lc., 15, 21). EI n-ar fi 


adăugat mărturisiri cuvântul despre păcatul faţă de cer, dacă n-ar fi fost încredinţat 
că patria lui este Cerul, pe care părăsindu-l a păcătuit. 


De aceea, cugetarea la această mărturisire îi uşurează şi apropierea de Tatăl, încât 
poate alerga spre EI şi îi poate cuprinde grumazul şi-L poate săruta (iar grumaz 
înseamnă jugul cuvân tului, pus prin gură, adică prin predania evanghelică, asupra 
omului, care a ieşit din jugul dintâi şi a lepădat legea care-l păzea) - După aceasta 
e îmbrăcat din nou, nu în altă haină, ci în cea dintâi, de care a fost dezbrăcat prin 
neascultare, văzându-se gol odată cu gustarea celor oprite. Apoi îi pune inelul în 
deget, adică îi sădeşte chipul sculptat în formă de cunună şi îi asigură şi picioarele 
prin încălțăminte, ca nu cumva, apropiindu-se de capul şarpelui cu călcâiul gol, să 
fie muşcat de acela. 


Precum deci acolo întoarcerea la vatră părintească s-a făcut tânărului pricină a 
iubirii Tatălui (iar vatra aceasta este cerul, căruia zice că i-a greşit), aşa mi se pare 
că aici Domnul, învăţându-te să chemi pe Tatăl cel din ceruri, îți aminteşte de 
patria cea bună, ca sădindu-ţi o dorinţă mai puternică a celor bune, să te pună pe 
calea ce te duce iarăşi la patria ta. lar calea care urcă firea omenească spre cer nu e 
alta, decât fuga şi despărţirea de relele pământeşti. Şi înţelesul fugii de rele mi se 
că nu e altul, decât de a se face asemenea cu Dumnezeu. lar a se face asemenea cu 
Dumnezeu înseamnă a se face drept, evlavios, bun şi cele asemenea. Cel ce 
întipăreşte în sine, pe cât îi este cu putinţă, în chip limpede trăsăturile acestora, se 
va muta fără osteneală şi de la sine, de la viaţa pământească, la locuri cereşti. 


Căci distanţa dintre Dumnezeu şi firea omenească nu e de spaţiu, ca să avem 
nevoie de vreo maşină şi de vreo dibăcie ca să mutăm acest trup de la starea lui 
greoaie, vârtoasă şi pământească, la o vieţuire netrupească şi înţelegătoare; ci, 
virtutea despărțindu-se în chip duhovnicesc de rău, nu depinde decât de libera 
hotărâre a omului să ajungă în starea spre care înclină prin dorinţă. Deci odată ce 
alegerea binelui nu e însoţită de nici o osteneală (căci alegerii îi urmează 
dobândirea celor alese), poţi să fii îndată în cer, dacă ai primit pe Dumnezeu în 
cugetare . Căci dacă, precum zice Eclesiastul: «Dumnezeu este în cer» (Ecl, 5, 1), 
iar tu te-ai lipit, după prooroc, de Dumnezeu (Ps. 72, 28), cel unit cu Dumnezeire 
numaidecât acolo unde este Dumnezeu. Poruncindu-ţi deci să zici în rugăciune, lui 
Dumnezeu, Tată, îți cere să te faci în vieţuirea ta asemenea Tatălui ceresc şi 
vrednic de EI, precum o cere aceasta mai vădit şi în altă parte, zicând: «Fiţi 
desăvârşiţi precum şi Tatăl vostru cel din ceruri desăvârşit este» (Mt. 5, 48). 


După ce am cunoscut deci înţelesul acestei cereri, e vremea să ne pregătim 
sufletele ca să luăm im gură aceste cuvinte şi să cerem cu îndrăzneală: Tatăl 


_ 


nostru care eşti în ceruri. Pentru că precum sunt vădite trăsăturile asemănării cu 
Dumnezeu, prin care cineva se arată fiu al lui Dumnezeu («căci câți L-au primit pe 
EI, le-a dat putere să se facă fu ai lui Dumnezeu» (În, 1, 12) iar pe Dumnezeu îl 
primeşte în sine cel ce a primit desăvârşirea în bine), aşa sunt multe semne ale pe- 
ceţii celui rău, pe care cineva, avându-le, nu poate fi fiu al lui Dumnezeu, purtând 
chipul firii contrare. 


Voieşti să cunoşti însuşirile peceţii celui rău? Pizma, ura, defăimarea, mândria, 
lăcomia, pofta pătimaşă, bolile slavei deşarte - acestea şi unele ca acestea sunt cele 
prin care se cunoaşte întipărirea chipului celui potrivnic. 


Deci cel ce şi-a întinat sufletul cu astfel de pete, când va spune Tată, ce tată îl va 
asculta ? E vădit că cel ce e înrudit cu cel ce îl strigă. lar acesta nu este Cel ceresc, 
ci cel din iad. Căci ale cărui semne de rudenie le poartă, acela îl va cunoaşte ca 
rudenie a sa. Deci rugăciunea omului viclean, până ce se află vicleşugul în el, este 
o chemare a diavolului. Iar glasul celui ce s-a despărţit de viclenie şi vieţuieşte în 
bunătate, va chema pe Tatăl cel bun. 


Când ne apropiem deci de Dumnezeu, să ne cercetăm întâi viaţa, de purtăm în noi 
ceva vrednic de rudenia cu Dumnezeu; de-abia după aceea să îndrăznim să rostim 
un astfel de cuvânt. Căci Cel ce ne-a poruncit să zicem Tată nu ne-a îngăduit să 
spunem minciună. Deci, numai cel ce a vieţuit în chip vrednic de frumuseţea 
dumnezeiască priveşte cu adevărat iarăşi spre cer şi numeşte Tată pe Împăratul 
Cerurilor şi patria sa, fericirea cerească. 


Spre ce-l duce ţinta sfătuirii cu sine? Dacă la cugetarea la cele de sus, unde e 
Dumnezeu, acolo îşi pune temeliile locuinţei sale, acolo îşi aşează comorile sale, 
acolo îşi mută inima sa. «Căci unde este comoara ta, acolo este şi inima ta» (Mt., 6, 
21). EI priveşte pururea spre frumuseţea părintească şi îşi înfrumuseţează sufletul 
potrivit cu ea. 


«Nu este părtinire la Dumnezeu», zice Scriptura (Rom., 2, 11). Să se depărteze şi 
de la chipul tău o astfel de pată. Dumnezeu e curat de pizmă şi de orice pată 
pătimaşă. Nici pe tine să nu te înţepe o astfel de patimă, nici pizma, nici mândria, 
nici altceva din cele ce întinează frumuseţea chipului dumnezeiesc. De eşti aşa, 
îndrăzneşte să chemi pe Dumnezeu cu glasul tău şi să-L numeşti Tată al tău pe 
Stăpânul tuturor. lar EI te va privi cu ochi părinteşti, te va îmbrăca cu haină 
dumnezeiască, te va împodobi cu inel, îţi va întări picioarele cu încălțămintea 
evanghelică pentru călătoria spre cele de sus, te va sălăşlui iarăși în patria cerească, 


în Hristos lisus, Domnul nostru, Căruia 1 se cuvine slava şi stăpânirea în vecii 
vecilor. Amin. 


Cuvântul III - Sfinţească-se numele Tău; vie împărăţia Ta! 


Legea care cuprinde umbra bunătăţilor viitoare şi vesteşte de mai înainte adevărul 
prin unele ghicituri (Evr. 10, 1), după ce porunceşte preotului să intre în locul 
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ce intră să se pregătească prin unele curăţiri şi spălări. Apoi îi cere să se împo- 
dobească cu haina preoțească ţesută din fir de aur şi de porfiră şi împestriţată cu 
flori de culori frumoase, să-şi pună pectoralul, să-şi atârne de ciucuri clopoţeii 
împreună cu rodiile, să-şi ia haina pe deasupra, strânsă prin umerari, să-şi 
înfrumuseţeze capul cu cununa şi să-şi ungă părul din belşug cu mir. Numai după 
aceasta îi îngăduie să intre în locul nepătruns, ca să săvârşească sfintele lucrări 
negrăite (tainice). 


Dar legiuitorul duhovnicesc, Domnul nostru lisus Hristos, dezbrăcând legea de 
acoperămintele trupeşti şi scoțând la arătare înțelesurile chipurilor (tipurilor), mai 
întâi nu duce numai pe unul, deosebit dintre toţi, la convorbirea cu Dumnezeu, ci îi 
hărăzeşte fiecăruia, deopotrivă, vrednicia aceasta, îmbiind tuturor celor ce voiesc 
harul cel deobşte al curăţiei. Apoi nu născoceşte frumuseţea preotului din podoaba 
străină, alcătuită din culori şi lucrări de țesătură, ci-l îmbracă cu podoaba proprie şi 
potrivită slujbei lui, înfrumuseţându-l nu cu o îmbrăcăminte din ţesături felurite, ci 
cu haina înflorită a harurilor virtuţilor. lar pieptul il împodobeşte nu cu aurul 
pământesc, ci cu conştiinţa nepătată şi curată care e adevărata frumuseţe a inimii. 


Mitra o împodobeşte nu cu razele pietrelor preţioase, ci cu strălucirile sfintelor 
porunci, cum socoteşte Apostolul. Îi asigură apoi şi picioarele cu podoaba potrivită 
lor. Şi ştii, fără îndoială, că podoaba acestei părți este haina neprihănirii. lar prin 
rodiile şi clopoţeii duhovniceşti, atârnaţi de ciucurii vieţii, se cuvine să fie înţelese 
înfățişările văzute ale vieţuirii virtuoase, a cărei păşire se face cunoscută în viaţa 
aceasta. De aceşti ciucuri se atârnă deci, în loc de clopoței, cuvântul bine răsunător 
al credinţei, iar în loc de rodii, găteala ascunsă a nădejdii în cele viitoare, acoperită 
sub o viaţă aspră. Îmbrăcat astfel, îl introduce în cel mai ascuns (mai nepătruns) şi 
mai dinăuntru loc al cortului sfânt. 


Iar acel loc nepătruns nu este neînsuflețit, nici zidit de mână, ci cămara ascunsă a 
inimii, dacă e cu adevărat nestrăbătută de răutate şi necălcată de gândurile viclene. 
lar capul i-l împodobeşte cu cugetul ceresc, în care nu-i întipăreşte semnele 
vreunor litere din foiţe de aur, ci pe Dumnezeu însuşi în gândirea conducătoare. lar 
mirul pe care i-l varsă pe părul capului e mireasma ce se revarsă, prin virtuţi, 
dinlăuntrul sufletului. lar ca dar de jertfă sfințită lui Dumnezeu, îl pregăteşte să 


aducă, prin sfânta lucrare de taină, nu altceva, ci pe sine însuşi. Căci cel dus astfel 
de Domnul spre preoţia aceasta, omorându-şi cugetul trupului prin sabia duhului, 
care este cuvântul lui Dumnezeu, ajungând în cele nepătrunse, şi-L face îndurător 
pe Dumnezeu, sfmţindu-se pe sine însuşi primtr-o astfel de jertfă şi «înfăţişând 
trupul său jertfă vie, sfântă, bineplăcută lui Dumnezeu» (Rom. 12, 1). 


Dar va zice cineva: nu acesta este înţelesul care ni se face vădit din rugăciunea pe 
care voim să o tâlcuim, ci născocim de la noi aceste înţelesuri care nu se potrivesc 
cu cele ce reies din cuvintele ei. 


De aceea, să amintim iarăşi cele dintâi învățături ale rugăciunii. Căci tocmai cel ce 
s-a pregătit pe sine să cuteze să numească cu îndrăznire Tată pe Dumnezeu, e cel 
ce s-a îmbrăcat în haina aceea pe care a descris-o Scriptura şi face să sune clopoţeii 
şi să înflorească rodule; pieptul lui străluceşte de razele virtuţilor şi poartă pe umeri 
pe patriarhi şi pe prooroci, prefăcând în podoabă a sa, în loc de numele acelora, 
virtuțile lor; iar capul şi-l împodobeşte cu cununa dreptăţii şi părul şi-l are udat de 
mirosul ceresc. Acela ajunge în cele nepătrunse de mai presus de ceruri, care sunt 
cu adevărat de nestrăbătut şi de necălcat de nici un gând întinat. 


Deci, cum se cuvine să se pregătească cel ce va fi sfinţit ca preot, a arătat în 
oarecare măsură cuvântul în tâlcuirea de până acum. Rămâne să privim însăşi 
cererea, care a poruncit să fie adusă lui Dumnezeu de cel ajuns înlăuntrul celor 
nepătrunse. Căci mi se pare că cuvintele simple ale rugăciunii nu ne înfăţişează 
înţelesul lor în chip vădit şi uşor de cuprins. 


Deci zice: Sfinţească-se numele Tău; vie împărăţia Ta. La ce-mi sunt acestea de 
trebuinţă ar zice cineva, care se asupreşte pe sine prin pocăință sau cheamă pe 
Dumnezeu în ajutor ca să scape de păcatul ce-l stăpâneşte, având pururea în 
faţa ochilor pe cel ce-1 războieşte prin ispite? Căci el vede că aici mâinite ii abat 
gândul de la tăria statorniciei, aici poftele celor necuvenite îi slăbesc puterea 
sufletului, iar din altă parte lăcomia aduce orbire ochiului străvăzător al inimii; aici 
îngâmfarea, mândria, ura şi toată lista celor ce ne războiesc, ca o tabără luptătoare 
aşezată în cerc în jurul nostru, aduc sufletului primejdia celor mai de pe urmă rele. 
Cel ce se străduieşte să le înfrângă pe acestea prin ajutorul mai înalt, de ce cuvinte 
s-ar putea folosi mai mult? Nu de cele de care s-a folosit marele David zicând: 
«Izbăveşte-mă de cei ce mă urăsc» (Ps., 30, 15) şi: «<întoarce-se-vor vrăjmaşii mei 
înapoi» (Ps., 55, 9) şi: «Dă-ne nouă ajutor în necaz» (Ps. 59, 12) şi de altele de 
felul acesta, prin care se poate câştiga ajutorul lui Dumnezeu împotriva 
vrăjmaşilor? 


Dar acum de ce zicem porunca rugăciunii: Sfinţească-se numele Tău? Dacă n- 
aş spune eu aceasta, ar fi cu putinţă să nu fie sfânt numele lui Dumnezeu? Și de 
ce: Vie împărăţia Ta ? Căci ce e străin de stăpânirea lui Dumnezeu care 
cuprinde tot cerul în palmă şi pământul în pumni, cum zice Isaia (40, 12), Care 
îmbrăţişează toată zidirea lumii şi pe cea mai presus de lume? Dacă deci 
stăpânirea lui Dumnezeu e pururea Sfântă şi nimic nu scapă puterii stăpânirii 
Lui, şi El stăpâneşte peste toate şi Cel ce e în toate fără lipsă şi desăvârşit nu 
primeşte adaus de sfinţenie, ce voieşte să spună cererea: Sfinţească-se numele 
Tău; vie împărăţia Ta ? 


Poate Cuvântul ne învaţă, în forma rugăciunii, că firea omenească este ne- 
putincioasă să dobândească vreun bine şi de aceea nu putem ajunge la nici un bine 
din cele năzuite, dacă nu e pricinuit în noi de ajutorul dumnezeiesc. lar capul 
tuturor bunătăţilor este să se slăvească în viaţa mea numele lui Dumnezeu. 


Am auzit undeva, cum Sfânta Scriptură osândeşte pe acei care se fac pricinuitori ai 
hulirii lui Dumnezeu. Căci zice: «Vai de cei pentru care se huleşte numele Meu 
între neamuri» (Îs., 52, 5). lar aceasta înseamnă că cei ce încă n-au crezut 
cuvântului adevărului privesc la viaţa celor ce au primit taina credinţei. Deci când 
este numele credinţei în vreunii, dar viaţa lor se împotriveşte numelui, fie că 
slujesc idolilor prin lăcomie, fie că se urâţesc în beţii şi banchete şi se tăvălesc în 
noroiul desfrâului ca porcii, îndată cei necredincioşi au la îndemână cuvântul care 
nu vede vina în voia liberă a celor ce se folosesc rău de viaţă, ci în taina credinţei, 
care ar învăţa, chipurile, să se facă acestea. Căci zic că nu s-ar fi făcut cutare 
bârfitor, sau lacom, sau răpitor, sau făcător al altor rele ca acestea, dacă legea lor 
nu le-ar fi îngăduit păcatul. De aceea îndreaptă Scriptura asupra unora ca aceştia 
ameninţarea înfricoşătoare, zicând despre ei: «Vai celor pentru care se huleşte 
numele Meu printre neamuri». 


Dacă s-a înţeles aceasta, ar fi vremea să se înțeleagă şi spusa contrară. Căci 
socotesc că trebuie să ne rugăm înainte de toate - fiindcă aceasta e cererea de 
căpetenie a rugăciunii - să nu se hulească prin viaţa noastră numele lui Dumnezeu, 
ci să se slăvească şi sfințească. Deci să se sfințească, zice, în mine numele chemat 
de mine al stăpânirii Tale, «ca să vadă oamenii faptele mele cele bune şi să 
mărească pe Tatăl Cel din ceruri» (Mt. 5, 16). Căci cine este atât de dobitocesc şi 
de fără minte, încât văzând în cei ce cred o viaţă curată dobândită prin virtuţi, o 
viaţă curăţită de toate petele păcatului, înstrăinată de tot gândul la rău, strălucitoare 
prin neprihănire, cuviincioasă prin cuminţenie, bărbătească față de atacurile 
patimilor, nemoleşită câtuşi de puţin de plăcerile trupeşti, despărțită cât mai mult 
de orice desfătare şi moliciune şi găunoşenie îngâmfată, împărtăşindu-se de ale 


vieţii atâta cât e nevoie, atingând pământul cu vârful piciorului, neînecaţi în viaţa 
aceasta pământească prin bucuriile plăcerii şi stând deasupra oricărei amăgiri 
venite prin simţuri, şi întrecându-se prin trup cu viaţa celor fără trupuri, socotind ca 
unica bogăție dobândirea virtuţii, ca unica însuşire a neamului bun înrudirea cu 
Dumnezeu, ca unica vrednicie şi stăpânire, stăpânirea de sine şi nerobirea de către 
patimile omeneşti, văzându-i nemulţumiţi de prelungirea vieţii în trup, ci grăbindu- 
se ca cei împresurați de valurile mării să ajungă la limanul odihnei - cine deci 
văzând pe unii ca aceştia, nu va slăvi numele Celui chemat printr-o astfel de viaţă? 

Deci cel ce zice în rugăciune: «sfinţească-se numele Tău în mine», cere după 
înţelesul cuvintelor, acestea : «Să fiu, prim împreună lucrare a ajutorului Tău, fără 
pată, drept, cinstitor de Dumnezeu, străin de tot lucrul rău, grăind adevărul, lucrând 
dreptatea, umblând întru dreptate, strălucind prin neprihănire, împodobit cu 
nestricăciunea, înfrumusețat cu înţelepciunea şi cu cuminţenia, cugetând cele de 
sus, nesocotind cele de jos, luminând prin vieţuirea îngerească. Acestea şi unele ca 
acestea le cuprinde această scurtă cerere, care spune prin rugăciune lui Dumnezeu: 
«Sfinţească-se numele Tău». Căci nu e cu putinţă să se sfinţească altfel Dumnezeu 
în om, decât prin mărturia ce o dă virtutea din el puterii dumnezeieşti, că aceea este 
pricina bunătăţilor arătate prin ea. 


Iar cuvântul următor cere să vină împărăţia lui Dumnezeu. Dar oare cere să se facă 
împărat Cel ce este împăratul tuturor, Cel ce este pururea ceea ce este, Cel ce 
rămâne neschimbat faţă de orice schimbare, Cel care nu poate afla ceva mai bun 
spre care să se schimbe? Ce vrea deci să spună cererea aceasta care cheamă 
împărăţia lui Dumnezeu ? Înţelesul adevărat al ei nu-l pot cere decât cei cărora 
Duhul adevărului le descoperă tainele cele ascunse. Noi înţelegem astfel ceea ce se 
spune în ea: Una singură e stăpânirea şi puterea adevărată cea mai presus de toate: 
aceea care nu a primit stăpânirea şi împărăţia prin vreo silă şi nu ţine sub stăpânire 
pe cei supuşi, prin vreo tiranie, prin frică şi dintr-o nevoie impusă acestora. 


Pe de altă parte, virtutea se cuvine să fie liberă de orice frică şi nestăpânită, alegând 
binele prin liberă socotinţă. Dar însuşirea de căpetenie a tot binele e să se supună 
sub stăpânirea de viaţă făcătoare. 


Deci, deoarece firea omenească s-a rătăcit prin amăgire de la dreapta judecată în 
privința binelui şi pornirea liberei noastre alegeri s-a îndreptat spre ceea ce e 
contrar lui şi viața oamenilor a fost luată în stăpânire de tot răul, moartea intrând 
prin zeci de mii de căi în fire, căci fiecare fel de răutate (de patimă) e ca o cale 
oarecare a morţii spre noi - deci deoarece am fost prinşi de o astfel de tiranie, 
ajungând robi morţii prin atacurile patimilor, ca prin nişte călăi sau vrăjmaşi ce ne 
războiesc, cu dreptate ne rugăm să vină stăpânirea lui Dumnezeu la noi. Căci nu 


putem scăpa altfel de reaua stăpânire a stricăciunii, decât dacă stăpânirea puterii de 
viaţă făcătoare ia locul aceleia asupra noastră. 


Când cerem deci să vină la noi împărăția lui Dumnezeu, o cerem aceasta prin 
puterea lui Dumnezeu. Cer să mă izbăvesc de stricăciune (de corupere, de 
descompunere), să mă eliberez de moarte, să fiu dezlegat de legăturile păcatului, să 
nu mai împărăţească asupra mea moartea, să nu lucreze împotriva noastră tirania 
răutăţii, să nu mai fiu sub stăpânirea celui ce mă războieşte, să nu mă mai ducă 
acela în prinsoare prin păcat - ci să vină la mine împărăţia Ta, ca să fugă de la 
mine, mai bine zis să se mute în neființă patimile ce mă stăpânesc şi împărăţesc 
acum peste mine. Precum se mistuie fumul, aşa să se mistuie acelea şi precum se 
topeşte ceara de faţa focului, aşa să piară acelea. Nici fumul risipit în aer nu mai 
lasă vreun semn al firii lui, nici ceara ajunsă în foc nu se mai păstrează, ci şi 
aceasta hrănind flacăra prin sine, s-a prefăcut în aburi şi fumul s-a făcut cu totul 
nevăzut. Aşa, când va veni la noi împărăţia lui Dumnezeu, toate cele ce ne 
stăpânesc acum se vor face nevăzute. Căci nu suferă întunericul venirea luminii. 
Nu rămâne boala, când se iveşte sănătatea. Nu lucrează patimile, când e de faţă ne- 
pătimirea. Moartea se goleşte de putere, stricăciunea piere când împărăteşte în noi 
viaţa şi e stăpână nestricăciunea. 


Vie împărăţia Ta. Dulce e cuvântul prin care îndreptăm această cerere spre 
Dumnezeu. Să se surpe tabăra vrăjmaşă; să se mistuie oastea celor de alt neam; să 
înceteze războiul trupului împotriva duhului - să nu mai fie trupul loc de pornire al 
celui ce războieşte sufletul; să se arate puterea împărăției, braţul îngeresc, miile 
celor ce cârmuiesc spre dreptate, zecile de mii ale celor ce stau de-a dreapta, ca să 
cadă din partea celor potrivnici miile celor ce războiesc. E mare numărul 
vrăjmaşilor, dar e cumplit şi de nebiruit numai pentru cei lipsiţi de ajutorul Tău, 
numai până când cel războit e singur. Când însă se arată împărăția, fuge 
«întristarea şi suspinuby şi intră în locul lor viaţa, pacea şi bucuria. 


Sau cum ne este tâlcuit acelaşi înţeles mai limpede de către Luca, cel ce cere să 
vină împărăţia Strigă după ajutorul Sfântului Duh. Căci în acea Evanghelie, în 
loc de «vie împărăţia Ta», se spune: «vie Duhul Tău cel sfânt peste noi şi să ne 
curăţească pe noi» . 


Ce vor zice cei ce-şi deschid gura cu îndrăzneală împotriva Sfântului Duh? Cu ce 
cuget prefac mărirea împărăției în starea coborâtă a robiei? Dacă pe cel căruia Luca 
Îi zice Duhul, Matei L-a numit împărăție, cum îl coboară luptătorii împotriva lui 
Dumnezeu la treapta unei creaturi, punându-l în seamă, în locul firii ce împără- 
țeşte, o fire împărătiță ? Creaţiunea e roabă, iar robia nu e împărăție. lar Duhul 


Sfânt este împărăţia. Deci e deasupra părtăşiei la creatură (la zidire). Căci 
împăratul nu e împărăţii, lar Cel ce nu e împărăţii nu e nici făptură. Căci e propriu 
făpturii să fie roabă. 


Dacă deci Duhul este împărăție, de ce nu mărturisesc stăpânirea Lui cei ce nici nu 
au învăţat vreodată să se roage, cei ce nici nu ştiu cine e Cel ce curăţeşte întină- 
ciunea, cine e Cel de care atârnă împărăția? 


«Vie împărăţia Ta, zice şi să ne curăţească pe noi». Deci e o putere şi o lucrare 
proprie şi foarte însemnată a Duhului aceea de a curăţi şi de a ierta păcatele, cum 
mărturiseşte cuvântul evanghelic. Deci cel ce a mărturisit pe seama Lui puterea 
iertării păcatelor, I-a mărturisit odată cu aceasta şi dumnezeirea. 


Dar aceasta o spune Apostolul şi despre Unul-Născut, când zice că după ce a făcut 
curățirea păcatelor, a şezut de-a dreapta măririi Tatălui (Evr. 10, 12 „- 9, 14). Deci e 
un singur lucru al amândurora, al Duhului care curăţeşte păcatul şi al Fiului care a 
făcut curățirea păcatelor. lar cei ce au aceeaşi lucrare au numaidecât şi aceeaşi fire. 
Căci toată lucrarea este rezultatul puterii. Dacă deci lucrarea şi puterea este una, 
cum se poate cugeta o deosebire de fire în cei în care nu aflăm nici o deosebire în 
putere şi lucrare ? Căci precum nu se poate cugeta în cele două însuşiri ale focului, 
în a lumina şi în a arde, vreo deosebire (de fire), aşa n-ar putea cugeta cineva, dacă 
cugetă sănătos pe temeiul Scripturii, vreo deosebire de fire între Fiul şi Duhul. 


Dar mai înainte s-a dovedit, prin spuse binecredincioase, că Tatăl şi Fiul au aceeaşi 
fire şi că nu e cu putinţă să se numească cele de neam deosebit, cu numele de 
Dumnezeu. Căci dacă nu se zice puţului fiul celui ce l-a săpat, nici n-ar spune 
cineva dintre cei sănătoşi la minte că zidarul a clădit un fiu, ci prin numirea de fiu 
şi de tată se arată unitatea după fiinţă, e numaidecât de trebuinţă când cele două 
sunt una în ceea ce le e propriu şi nu sunt deosebite între ele, cum e Tatăl şi Fiul, ca 
Fiul să fie unit după fire cu Tatăl. Dar dacă s-a dovedit, prin aceea că lucrările sunt 
aceleaşi, că Duhul Sfânt nu e străin de firea Fiului, din aceasta urmează că s-a 
dovedit totodată că firea Sfintei Treimi e una, fără să se confunde ceea ce se vede 
propriu şi deosebit la fiecare dintre Ei şi fără să se schimbe între ele însuşirile prin 
care se deosebesc. 


Deci ce nebunie îi face pe pnevmatomahi (luptătorii împotriva Duhului) să susțină 
că Duhul e rob?. Ei nu socotesc vrednic de crezare, nici pe Pavel care mărturiseşte 
zicând: «lar Domn este Duhul» (II Cor., 3, 17). Sau poate socotesc că: «Vie» 
înseamnă o dezbrăcare de o vrednicie? Dar nu aud pe marele David chemând la 
sine şi pe Tatăl când zice: «Vino şi ne mântuieşte pe noi». Dacă deci pentru Tatăl a 


veni înseamnă a mântui, cum ar fi pentru Duhul a veni ceva care îl înjoseşte? Sau 
fac din ştergerea păcatelor un semn de micşorare a vredniciei? 


Dar ascultă pe iudeii necredincioşi care strigă că «numai Dumnezeu poate ierta 
păcatele» (Mc. 2, 7), spunând aceasta despre Tatăl. Căci zice: «De ce huleşte 
Acesta ? Cine poate ierta păcatele fără numai Dumnezeu?». Dacă deci Tatăl iartă 
păcatele, iar Fiul ridică păcatul lumii şi Duhul Sfânt curăţeşte întinăciunea 
păcatului în cel ce se iveşte, ce vor spune cei ce se războiesc cu însăşi viaţa lor? 


Deci «Vie peste noi Duhul cel Sfânt şi să ne curăţească pe noi» şi să ne facă în 
stare să primim înțelesurile înalte şi vrednice de Dumnezeu, arătate nouă prin 
rugăciune de Mântuitorul, Căruia 1 se cuvine slava în vecii vecilor. Amin. 


Cuvântul IV - Facă-se voia Ta, precum în cer, aşa şi pe pământ! 
Pâinea noastră cea spre fiinţă, dă-ne-o nouă astăzi. 


Am auzit pe cineva priceput în meşteşugul doftoricesc privitor la sănătate, 
explicând cu temeiuri naturale că ceea ce se spune în aceste cuvinte nu e fără folos 
nici pentru sănătatea sufletului. El spunea că abaterea vreuneia din stihiile din noi 
de la măsura ei cumpătată e începutul şi pricina naşterii unei patimi. ŞI, 
dimpotrivă, spunea că readucerea celor mişcate în chip greşit la lucrarea lor cea 
după fire aduce vindecarea pricinii bolii. Şi de aceea socotea că trebuie să urmărim 
să facem prin stăpânirea de sine cât mai fără putere, în cele ce se mişcă neregulat în 
noi, elementul ce ni se împotriveşte, căci aceasta ajută cel mai mult la sănătate. 


Astfel dacă e prea tare căldura, să se dea ajutor elementului covârşit de ea şi să se 
înmoaie uscăciunea, ca nu cumva topindu-se materia să se veştejească cu 
desăvârşire şi să se schimbe căldura în sine, nimicindu-se ea însăşi pe sine. La fel 
dacă altul din elementele văzute în noi într-o cumpănă între ele iese din măsura sa, 
căutând să se înmulțească, să-i aducem celui micşorat un ajutor printr-o lucrare 
făcută cu meşteşug. Săvârşindu-se acestea şi nestricând întru nimic cumpăna 
elementelor, se aduce din nou sănătatea în trup, ne mai căzând firea într-o tulburare 
lipsită de rânduială. 


Dar ce urmăreşte această lungă introducere ? Poate că ideea aceasta nu e fără folos 
scopului nostru, nici nu stă departe de tema de faţă. Căci avem de tâlcuit cuvântul: 
«Fie voia Tay. lar pentru ce am amintit de această părere a doctorilor, se va lămuri 
în cele următoare. 


Omul sufletesc se afla odinioară în stare de sănătate, mişcările sufletului aflându-se 
amestecate în noi, ca nişte stihii (elemente), într-un chip cumpănit prin rațiunea 
virtuţii. Dar când elementul poftitor s-a întărit, înfrânarea mişcării potrivnice lui a 
fost covârşită de elementul acesta crescut şi nu a mai fost în stare să împiedice 
mişcarea fără măsură a poftei spre cele ce nu se cuvin. Din aceasta s-a născut în 
firea omenească păcatul, ca boala ceia spre moarte . 


Atunci Doctorul adevărat al patimilor (al bolilor) sufletului, care pentru cei 
stăpâniți de rău a intrat în viaţa oamenilor, înlăturând prin glodurile rugăciunii 
pricina făcătoare de moarte, ne readuce la sănătatea sufletească. lar sănătatea 
sufletului este buna mireasmă a voii dumnezeieşti, precum căderea din voia cea 
bună (a Celui bun) este boală sufletului, care sfârşeşte în moarte. Fiindcă deci am 
slăbit prin părăsirea vieţuirii celei bune din Rai, când ne-am umplut de veninul 


neascultării, şi de aceea firea noastră a fost luată în stăpânire de boala aceasta reia 
şi pricinuitoare de moarte, a venit Doctorul cel adevărat, tămăduind după legea 
doftoricească răul prin cele contrare lui. Şi pe cei luaţi în stăpânire de boală, din 
pricină că s-au despărțit de voia dumnezeiască, îi eliberează iarăşi de boală prin 
unirea cu voia dumnezeiască. 


Căci cuvintele rugăciunii sunt tămăduire bolii ivite în suflet. De aceea, cel chinuit 
de niscai dureri ale sufletului se roagă: «Facă-se voia Ta». Căci voia lui Dumnezeu 
e mântuirea oamenilor. Dar ca să stăruim în aceasta, zicând lui Dumnezeu: «Facă- 
se voia Ta şi întru mine», trebuie numaidecât să învinovăţim acea viaţă care e în 
afara voii dumnezeieşti. Şi aceasta să o facem prin mărturisire desluşită zicând: 
Deoarece voia potrivnică a lucrat în chip rău în mine, în viaţa mea de până acum şi 
m-am făcut slujitor al vicleanului tiran, împlinind, ca un călău, până la capăt voia 
vrăjmaşului împotriva mea însumi, Te rog, fie-Ţi milă de pieirea mea şi fă să se 
împlinească voia Ta întru mine. Căci precum atunci când se aduce lumină în 
peşterile întunecate, întunericul dispare, aşa făcându-se voia Ta întru mine toată 
mișcarea rea şi necuvenită a voii mele se scufundă în neființă. Pentru că 
neprihănirea va stinge pornirea desfrânată şi pătimaşă a cugetării; smerita cugetare 
va mistui îngâmfarea; modestia va tămădui boala mândriei; bunătatea iubirii va 
alunga din suflet o listă lungă de rele potrivnice. Căci din faţa ei se retrage ura, 
pizma, mânia, mişcarea furioasă, iuţimea, uneltirea, fățărnicia, pomenirea faptelor 
care ne-au supărat, dorinţa de răzbunare, fierberea sîingelui din jurul inimii, ochiul 
duşmănos. Astfel turma acestor rele e alungată de simţirea iubitoare. Aşa scoate 
lucrarea voii lui Dumnezeu slujirea la idoli. lar aceasta e de două feluri: slujirea 
îndreptată spre idoli şi nebunia stârnită de aur şi de argint. Căci şi pe acestea le-a 
numit cuvântul proorocesc idoli ai neamurilor. Facă-se, deci voia Ta, ca să se 
stingă voia diavolului. 


Dar de ce ne rugăm Să fie făcută de către Dumnezeu voia noastră bună ? Pentru 
că firea omenească e fără putere în mişcarea spre bine, odată ce a fost slăbită prin 
răutate. Căci nu cu aceeaşi uşurinţă cu care merge omul spre rău, se întoarce iarăşi 
de la acesta spre bine. Lucrul acesta se poate vedea şi la trupuri: nu la fel şi nu cu 
aceeaşi uşurinţă cade trupul cel sănătos la boală şi se face cel îmbolnăvit sănătos. 
Căci cel aflat înainte în sănătate, adeseori printr-o singură rană a ajuns în primejdie 
de moarte - şi un scurt răstimp sau o singură izbucnire de fierbinţeală topeşte 
toată puterea trupului; şi o singură gustare de otravă îl omoară cu totul sau îl aduce 
aproape de moarte ; şi o muşcătură de şarpe, sau vreun ac purtător de venin, sau 
vreo rostogolire, sau vreo cădere, sau vreo ghiftuire peste putere, sau altceva de 
felul acesta, e urmată îndată de boală sau de moarte. Dar izbăvirea de boală e adusă 


de multe născociri şi meşteşuguri doftoriceşti şi însoțită de multe greutăţi, dacă 
peste tot mai e adusă. 


De aceea, pornirea spre rău ivită în noi nu are nevoie de ajutor, răutatea 
împlinindu-se de la sine, prin voia noastră. Dar când se iveşte o înclinare spre 
bine, avem nevoie de Dumnezeu care duce dorința noastră la faptă. De aceea 
zicem: deoarece voia Ta este neprihănită, iar eu sunt trupesc şi vândut sub păcat, să 
se împlinească în mine, prin puterea Ta, această voie bună : dreptatea, credincioşia, 
înstrăinarea de patimi Căci cuvântul voie îmbrăţişează toate virtuțile şi cele ce se 
cugetă una câte una, ca cuprinzându-se în bine şi prin aceasta aflându-se în voia lui 
Dumnezeu. 


Dar ce voieşte să spună adausul la această cerere: Precum în cer aşa şi pe pământ? 
Mie mi se pare că cuvântul acesta cuprinde unul din cele mai adânci înţelesuri şi ne 
descoperă o cunoştinţă dumnezeiască privitoare la creațiune. lar ceea ce spun este 
aceasta: Toată zidirea rațională e împărţită în firea netrupească şi în cea întrupată. 
Cea netrupească este cea îngerească. lar cealaltă suntem noi, oamenii. Cea gândită 
cu mintea (spirituală, inteligibilă), ca una ce e despărțită de trupul împovărător 
(vorbesc de trupul acesta vârtos, care tinde spre pământ), a primit sorţul de sus, 
petrecând în locuri uşoare şi eterice, într-o fire sprintenă şi uşor mişcătoare; iar 
cealaltă, din pricina înrudirii trupului nostru cu ceea ce e pământesc, a primit în 
chip necesar, sorțul vieţii acesteia legate de pământ ca de o temelie de tină. Nu ştiu 
ce plan a urmărit prin acestea voia dumnezeiască, dar după aceea a împăcat toată 
zidirea cu ea însăşi, ca nici partea de jos să nu rămână nepărtaşă la înălțimile 
cereşti , nici cerul îndeobşte să nu fie nepărtaş la cele de pe pământ. Astfel, a făcut 
ca prin făptura omenească să aibă loc o oarecare participare a fiecăruia din 
elemente (stihii) la ceva din cele cugetate, întrucât partea înţelegătoare a sufletului 
- care se arată înrudită şi de un neam cu puterile din cer - locuieşte în trupurile 
pământeşti, iar acest trup pământesc se va muta, când se vor restabili toate, 
împreună cu sufletul, în locul ceresc. Căci vom fi «răpiți, cum zice Apostolul, în 
nori, întru întâmpinarea Domnului» (| Tes., 4, 16). 


Deci, fie că această înţelepciune a lui Dumnezeu urmăreşte aceasta, fie că altceva, 
toată firea rațională s-a împărţit în această viață îndoită, cea netrupească primind 
sorțul fericirii cereşti, cealaltă fiind adusă pe pământ, prin trup, din pricina înrudirii 
cu acesta. Dar dorinţa de frumos şi de bine a fost unită fiinţial la fel cu fiecare fire - 
de asemenea stăpânirea de sine şi libertatea de orice silă le-a sădit deopotrivă 
Proniatorul tuturor în amândouă , ca ceea ce a fost cinstit cu rațiune şi cu cugetare 
să se chivernisească printr-o liberă alegere (autonomă). 


_ 


Dar viaţa celei de sus e curată cu totul de patimă şi nu se mişcă în ea nimic din cele 
cugetate potrivnice. Dimpotrivă, în jurul celei de jos se învârteşte toată mişcarea şi 
simţirea pătimaşă, cărora le este supus omul. De aceea, Scriptura de Dumnezeu 
insuflată ştie că vieţuirea sfintelor puteri din cer nu e amestecată cu nici o patimă şi 
e curată de orice întinăciune a păcatului. Dar tot răul care s-a ivit după aceea în 
afara binelui, prin însăşi retragerea acestuia, s-a scurs în scobitura acestei vieţi, ca 
un fel de drojdie şi de tină, care lipindu-se ca un noroi învârtoşat de firea ome- 
nească, aceasta e împiedicată să mai vadă prin astfel de întuneric lumina 
dumnezeiască. 


Dacă deci viaţa de deasupra este nepătimaşă şi nepătată, iar ticăloşia vieţii de aici 
s-a scufundat în tot felul de patimi şi de nenorociri, e vădit că vieţuirea de sus, ca 
una ce e curată de orice rău, e întărită în voia cea bună a lui Dumnezeu. Căci unde 
nu e rău e numaidecât nevoie să fie bine. lar odată ce viaţa noastră a căzut de la 
împărtăşirea de bunătăţi, a căzut totodată din voia dumnezeiască. 


De aceea suntem învăţaţi prin rugăciune, ca să ne curăţim viaţa de rău prin ceea 
ce voieşte Dumnezeu să se împlinească în noi în chip neîmpiedicat, după 
asemănarea vieţuirii cereşti. E ca şi cîmd ar zice cineva: precum se face voia Ta 
în Scaune şi Începătorii, Stăpânii, Domnii şi în toată Puterea mai presus de 
lume, aşa şi în noi să se săvârşească binele, ca înlăturată fiind toată răutatea, 
prin toate să propăşească binele în sufletele noastre. 


Dar va zice cineva: cum e cu putinţă celor ce au primit sorțul vieţii în trup, prinsă 
în zeci de mii de griji prin trebuinţele trupeşti ale sufletului, să dobândească curăţia 
aflătoare în Puterile netrupeşti ? De aceea socotesc că, în vederea uşurării acestei 
greutăţi, se cuvine să încerc, prin cuvântul ce urmează, să dezleg întrebarea ce s-a 
ivit. 


Socotesc că prin cuvintele prin care ni s-a poruncit să cerem pâinea pentru ziua de 
față, suntem învăţaţi să măsurăm îndestularea cu puţin şi cumpătarea cu ne- 
trebuinţa după fire de cele multe, în înţelesul nepătimirii. Căci îngerul nu cere în 
rugăciunile lui către Dumnezeu pâinea, pentru că are o fire ce nu are nevoie de 
unele ca acestea. Dar omului i s-a poruncit să o ceară, pentru că are nevoie 
numaidecât de ceea ce-l umple. Deci alcătuirea vieţii omeneşti fiind curgătoare şi 
trecătoare, caută în locul a ceea ce s-a deşertat din sine, ceea ce o umple din nou. 
De aceea, cel ce priveşte spre ceea ce-i slujeşte firii şi nu se lasă tras de grijile 
deşarte nu va fi cu mult mai prejos de vieţuirea îngerească, imitând lipsa de 
trebuinţă a acelora prin îndestularea sa cu puţin”. 


Pentru aceea ni s-a poruncit să cerem cele ce ajung spre păstrarea fiinţei trupeşti. 
Cerând lui Dumnezeu: «Dă-mi pâinea», nu-i cerem desfătare, nici bogăţie, nici 
veştminte înflorite în purpură, nici podoabe de aur, nici pietre strălucitoare, nici 
vase de argint, nici bogăţie în pământuri, nici loc de frunte în oaste, nici conducere 
în războaie şi peste neamuri, nici herghelii de cai, nici turme de vite şi cirezi mari 
de alte animale, nici mulțime de robi, nici strălucire de mare cuvântător, nici 
coloane, nici tablouri, nici ţesături de mătase, nici ascultări de muzică, nici altceva 
din acestea, prin care e depărtat sufletul de la grija dumnezeiască şi cea mai de 
folos, ci, simplu, pâinea. 


Vezi lărgimea înţelepciunii (filosofiei) ? Vezi câte învățături s-au cuprins în acest 
scurt cuvânt ? Numai că nu se strigă în chip vădit celor ce aud încetaţi, oameni să 
vă risipiţi prin pofte în jurul celor deşarte, opriți-vă de la pricinile ostenelilor, 
lăcomindu-vă împotriva voastră înşivă. Cât de mică e trebuinţa firii tale ! Eşti dator 
să dai trupului tău o hrană modestă şi uşor de câştigat, dacă cauţi numai ceea ce îi 
este de trebuinţă. De ce înmulţeşti birurile împotriva ta ? Pentru ce te-ai înjugat 
atâtor trebuinţe, bătând argint, scotocind după aur, căutând materia lucitoare ? Prin 
acestea se desfată pântecele, acest neîncetat adăugitor de biruri, căruia îi eşti dator 
doar cu pâinea, care împlineşte trebuința trupului. lar tu călătoreşti pentru 
negustorii în Indii, te primejduieşti pe marea barbară, te predai drumurilor de 
fiecare an pe mare ca să-ţi îndulceşti hrana prin produsele de acolo, neţinând seama 
că simţirea dulceţurilor nu poate trece dincolo de cerul gurii, de asemenea că ceea 
ce e plăcut vederii, mirosului, gurii pricinuieşte simţirii doar o plăcere ce se stinge 
repede şi nu lasă nici o urmă, iar dincolo de cerul gurii deosebirea celor primite în 
ea nu se mai simte, ci pe toate firea le preschimbă la fel în mirosul urât al celor 
lepădate. Vezi sfârşitul fripturii, vezi rezultatul celor gătite în bucătărie ? 


Cere pâinea pentru trebuinţa vieţii. Cu aceasta te-a făcut firea dator trupului. lar 
toate cele ce s-au iscodit pe deasupra, prin născocirile celor ce se dedau desfă- 
tărilor, sunt neghina adăugată la sămânță. Sămânţa stăpânului casei e grâul, iar din 
grâu se face pâinea. lar desfătarea e neghina ce s-a semănat de duşman lângă grâu. 
Dar oamenii, părăsind slujirea firii prin cele de trebuinţă, se îneacă cu adevărat, 
cum zice undeva Cuvântul, prin străduința după cele deşarte şi rămân neroditori, 
sufletul lor ocupându-se pururea cu acestea. 


Mie mi se pare că aceasta o spune poate cu înţelepciune şi Moise prin ghicitură, 
înfăţişând Evei pe şarpe ca chip al plăcerii prin gustare. Căci spun unii că dacă 
această fiară, sau şarpele, îşi ascunde capul în deschizătura în care pătrunde, nu 
poate fi scos uşor de acolo de cei ce-l trag de coadă, solzii cozii împotrivindu-se 
celor ce îl trag cu sila. Şi pătrunzând el neîmpiedicat înainte, uşurat în alunecare de 


netezimea cojii, e cu neputinţă scoaterea lui prin partea din urmă, împotrivindu-se 
prin colţurile solzilor. Înţelesul acestora arată, socotesc că trebuie să ne păzim de 
intrarea şi pătrunderea plăcerii înlăuntrul sufletului şi să ne închidem pe cât putem 
deschizăturile fiinţei. Astfel se va păzi curată viaţa omenească de amestecarea 
fiarelor în ea. Dar dacă vor afla acestea vreun loc de intrare în noi, ivindu-se vreo 
deschizătură între încheieturile noastre, şarpele plăcerii se va cuibări prin acestea, 
făcându-se greu de scos dinlăuntrul cugetării, datorită solzilor cojii. lar auzind de 
solzi, înţelege prin ei, ca printr-o ghicitură, prilejurile de multe feluri ale plăcerilor. 
Căci după înţelesul general patima plăcerii este o singură fiară - dar chipurile de 
multe feluri ale plăcerilor, care se strecoară prin simţuri în viața omenească, sunt 
solzii din jurul şarpelui, împlântaţi în ea ca o mare felurime a patimilor. 


Dacă deci te fereşti de sălăşluirea fiarei în tine, păzeşte capul ei, adică prima 
momeală a răului. La aceasta te îndeamnă ghicitura poruncii Domnului: «EI va 
privi la călcâiul tău şi tu vei privi la capul lui» (Fac. 3, 15). Nu da şarpelui cale de 
trecere când se târăşte spre lăuntrul tău şi aduce de la cel dintâi început tot ce trage 
după el. Rămâi la ceea ce îţi este de trebuinţă. Să-ţi fie hotar al grijii de viaţă 
împlinirea trebuinţei cu ceea ce se nimereşte. lar dacă sfătuitorul Evei ţi-ar vorbi şi 
ție despre ceva frumos la vedere şi dulce la gustare şi ai căuta, pe lângă pâine, ceva 
pregătit şi amestecat cu unele dulceţuri, iar prin acestea ţi-ai duce pofta în afara 
hotarului celor de trebuinţă, să vezi pe şarpe târându-se pe ascuns spre lăcomie. 
Căci târându-se de la hrana de neapărată nevoie, la mâncarea pregătită, se va muta 
la ceea ce e dulce ochilor, căutând vase strălucitoare, slujitori rafinaţi, pături de 
mătase, saltele moi, acoperăminte străvezii şi ţesute cu aur, fotolii, scăunele cu trei 
picioare, băi, bazine, ţevi prin care curge apa răcoritoare, carafe de vin, spălătoare, 
candelabre, căţui cu aromate. Pentru aceasta intră şi pofta lăcomiei. Căci pentru 
adunarea şi pregătirea acestora e nevoie de venituri prin care se câştigă cele dorite. 
Deci trebuie să plângă cutare şi să se vaiete vecinul şi să ajungă mulţi în sărăcie, 
prin lipsirea de ale lor, ca prin lacrimile lor să se facă strălucitoare veselia din jurul 
mesei tale. 


lar deoarece în acestea se află încolăcit şarpele şi se umple pântecele pe cât îi este 
voia, după aceste săturări, cel ce se ghiftuieşte e tras prin întăririle muşchilor, spre 
furia desfidului. lar aceasta este cea mai de pe urmă dintre patimile omeneşti. 


Ca să nu se întâmple nici una din acestea, e bine să ne ţinem viaţa mărginită la 
folosirea pâinii, căutând ca adaus mumai ceea ce e adăugat de firea însăşi. lar 
aceasta este buna conştiinţă, care îndulceşte pâinea prin dreapta împărtăşire de ea. 
lar dacă voieşti să-ţi îndulceşti şi simţirea gâtlejului, să-ţi fie mijloc de îndulcire 
neîndestularea şi neadăugarea săturării la săturare, netocirea poftei prin ghiftuire, 


ba şi sudorile împlinirii poruncilor, puse înaintea mâncării: «în sudoare şi osteneală 
să mănânci pâinea ta» (Fac., 3, 19). Ai aici prima mâncare pregătită de către 
Cuvântul, îţi ajunge să-ţi ocupi mintea plină la această trebuinţă. Mai bine zis să-ţi 
legi sufletul cu grija pâinii până la aceasta. Deci spune Celui ce scoate pâinea din 
pământ , spune Celui ce hrăneşte corbii, Celui ce dă hrană la tot trupul, Celui ce 
deschide mâna şi umple toată vietatea de bunăvoire (Ps., 146, 16): de la Tine e 
viaţa mea ; de la Tine să-mi fie şi ceea ce ţine viaţa mea. «Dă-mi Tu pâinea», adică 
să am hrana din osteneli drepte. Căci dacă Dumnezeu e dreptatea, nu are pâinea de 
la Dumnezeu cel ce are mâncarea din lăcomie. Tu eşti stăpân peste dorinţa ta, dacă 
nu ai belşugul din cele ale altora, dacă nu ai venitul din lacrimile altora, dacă 
nimeni n-a flămânzit pentru săturarea ta, dacă nimeni n-a suspinat pentru ghiftuirea 
ta; când pâinea aceasta este a lui Dumnezeu, e rodul dreptăţii, e spicul păcii, 
neamestecat cu seminţele neghinei şi nepătat de ele. Dar dacă te osteneşti pentru 
cele străine şi ai în ochi nedreptatea şi întăreşti prin zapise cele câştigate pe nedrept 
şi apoi zici lui Dumnezeu: «Dă-mi pâinea», nu Dumnezeu, ci altul ascultă acest cu- 
vânt. Căci rodul nedreptăţii îl rodeşte fiinţa vrăjmaşă. Cel ce se străduieşte pentru 
dreptate primeşte pâinea de la Dumnezeu, iar cel ce se străduieşte pentru 
nedreptate e săturat de făcătorul nedreptăţii. 


Deci îndreaptă spre Dumnezeu cererea pâinii, privind spre conştiinţa ta, ştiind că 
nu are Hristos părtăşie (comunicare) cu veliar. Căci dacă aduci daruri din 
nedreptate, darul tău este răsplata adusă de câine şi de desfrânată; şi dacă îmbraci 
în strălucirea dărniciei sporirile bogăției tale, vei auzi pe proorocul ce se scârbeşte 
de darurile unora ca aceştia : «Ce-mi trebuie mie mulțimea jertfelor voastre ?, zice 
Domnul. Sunt sătul de arderile de tot ale cărnurilor şi grăsimea mieilor şi sângele 
taurilor şi al ţapilor nu-l voiesc» (Îs., 1, 11) şi «Mi-e scârbă de tămâie» (Îs., 1, 13). 
Iar în altă parte, cel ce jertfeşte un vițel e socotit ca un câine (Îs., 66, 5). Dacă ai 
deci pâine de la Domnul, adică din osteneli drepte, poţi să-l şi dăruieşti Lui din 
rodurile tale. 


Bun este şi adausul «astăzi». Căci zice: Pâinea cea spre ființă dă- ne-o nouă astăzi. 
Acest cuvânt cuprinde o altă învăţătură dreaptă (altă filosofie): ca să afli prin cele 
ce le spui că viața omenească este trecătoare. Numai clipa de faţă e proprie 
fiecăruia. Nădejdea viitorului rămâne în nesiguranţă. Căci nu ştim ce va naşte ziua 
care vine (Prov., 27, 1). La ce să ne frământăm cu grijile viitorului? «Ajunge, zice, 
zilei răutatea ei» (Mt., 6, 34), numind răutatea reaua pătimire. 


De ce să ne îngrijim de ziua de mâine ? De aceea, prin cele ce-ţi porunceşte pentru 
azi, te opreşte de la grija pentru mâine. Numai că nu-ţi spune prin acest cuvânt: Cel 
ce ţi-a dat ziua îţi dă şi cele de trebuinţă ale zilei. Cine face să răsară soarele ? Cine 


va face să dispară întunericul nopţii ? Cine ţi-arată raza luminii? Cine întinde cerul 
de jur împrejur, ca să apară luminătorul deasupra pământului ? Oare Cel ce ţi-a dat 
ție aceste lucruri aşa de mari are nevoie de ajutorul tău ca să împlinească ceea ce o 
de trebuinţă trupului tău ? Cu ce se străduieşte firea dobitoacelor pentru viaţa lor? 
Care sunt cămările corbilor ? Oare, magazinele vulturilor ? Nu se îngrijește de 
viaţa lor singură voia dumnezeiască, prin care se ţin toate ? 


Apoi boul, sau asinul, sau altul dintre dobitoace îşi are înţelepciunea sa învățată de 
la sine, din fire şi-şi împlineşte cu rânduială ceea ce ţine de timpul de faţă, iar 
pentru cele următoare n-are nici o grijă. lar noi, de ce avem nevoie de sfătuitori 
pentru a înţelege viaţa aceasta sfărâmicioasă şi trecătoare în trup ? De ce nu 
învăţăm din întâmplările străine ? De ce nu ne cuminţim din viaţa noastră ? La ce i- 
au folosit multele frământări bogatului acolo care s-a încrezut în multe nădejdi 
deşarte, dărâmând, zidind, adunând, desfătându-se, cheltuind lungi răstimpuri de 
ani în deşertăciunea nădejdilor legate de magazii ? Nu i-a dovedit o singură noapte 
toată nădejdea visurilor sale ca un vis deşert, plăsmuită din deşertăciuni? Viaţa în 
trup este numai a timpului de față. Cea aşteptată prin nădejde este a sufletului. Dar 
lipsa de minte a oamenilor greşeşte în întrebuințarea amândurora: viaţa trupească o 
prelungim prin nădejdi; pe cea a sufletului o atragem în desfătarea de cele de faţă. 
De aceea, sufletul ocupându-se cu ceea ce se vede se înstrăinează în chip necesar 
de nădejdea care este şi dăinuieşte. Şi sprijinindu-se prin nădejde pe cele ne- 
statornice, nu poate ţine nici viaţa aceasta şi nu o are nici pe aceea. 


Să învăţăm deci prin sfatul acesta ce trebuie să cerem azi şi ce pe urmă. Pâinea e a 
trebuinţei de azi, iar împărăţia e a fericirii nădăjduite. Zicând «pâine», a cuprins 
toată trebuinţa trupească. De le vom cere acestea, va fi vădit înţelegerii celui ce se 
roagă că se ocupă cu cele trecătoare. lar de va cere ceva din bunătăţile sufletului, 
va şti că cererea lui priveşte spre ceea ce e veşnic şi fără sfârşit, spre care se 
porunceşte celor ce se roagă să privească în chip deosebit, că spre ceea ce e mai 
mare şi de prima trebuință ce trebuie împlinită. «Căutaţi, zice, împărăţia şi 
dreptatea şi toate acestea se vor adăuga vouă» (Mt., 6, 33 ; Lc., 12, 31), în Hristos 
lisus, Domnul nostru. Căruia se cuvine slava şi stăpânirea în recii vecilor. Amin. 


_ 


Cuvântul V - Şi ne iartă nouă greşelile noastre, precum şi noi iertăm greşiţilor 
noştri! Şi nu ne duce pe noi în ispită, ci ne mântuieşte de cel viclean! 


Înaintând, cuvântul a ajuns la cel mai înalt vârf al virtuţii. Căci prin cuvintele 
rugăciunii descrie cum voieşte să fie cel ce se roagă lui Dumnezeu, care aproape că 
nu se mai arată în hotarele firii, ci s-a făcut asemenea lui Dumnezeu însuşi prin 
virtute, încât pare să fie alt dumnezeu, prin faptul că face acelea pe care numai 
Dumnezeu le poate face. Căci iertarea greşelilor este o faptă proprie lui Dumnezeu 
şi cu totul deosebită. Pentru că s-a spus că «nimeni nu poate ierta păcatele decât 
singur Dumnezeuy (Lc., 5, 21). Dacă deci imită cineva în viaţa lui trăsăturile firii 
dumnezeieşti, el ajunge în oarecare fel ca Acela a Cărui imitare o arată în chip 
vădit. 


Ce învaţă deci Cuvântul ? Întâi să dobândim îndrăznirea prin fapte şi apoi să cerem 
iertarea păcatelor de mai înainte. Acestea ni le spune prin cuvântul de faţă, ca cel 
ce se apropie de Binefăcătorul, să fie binefăcător, de Cel bun, bun; de Cel drept, 
drept; de Cel iertător, iertător; de Cel iubitor de oameni, de oameni iubitor. Şi toate 
celelalte la fel: cel ce se apropie de Cel blând, de Cel îngăduitor, de Cel dăruitor de 
bunătăţi şi de Cel împărțitor de milă şi de tot ce se mai vede în jurul lui Dumnezeu, 
să se facă asemenea, prin libera voinţă, cu fiecare din acestea şi aşa să-şi însuşească 
îndrăzneala rugăciunii. 


Deci cel ce păstrează supărare pe cel ce i-a greşit s-a rupt, prin felul său de purtare, 
din legătura cu iubirea de oameni a lui Dumnezeu. Căci ce legătură este între 
iubirea de oameni şi cruzime, între simţirea iubitoare şi sălbăticie? Sau între 
celelalte ce se cugetă contrare răului, cu care nu se poate amesteca ceea ce le este 
potrivnic? Cel stăpânit de una din acestea, cu siguranţă că s-a despărțit de contrarul 
ei. 


Căci precum cel ce a ajuns în moarte nu este în viaţă, şi cel ce se împărtăşeşte de 
viaţă s-a despărţit de moarte, la fel trebuie numaidecât ca cel ce se apropie de 
iubirea de oameni a lui Dumnezeu să fi ieşit din toată cruzimea. Iar cel ce a ajuns 
în afară de toate cele cunoscute ca rele, se face, în oarecare fel, prin această 
deprindere, dumnezeu, dobândind pe seama sa ceea ce cugeta raţiunea în jurul firii 
dumnezeieşti. Vezi la ce mărire înalță Domnul, prin cuvintele dumnezeieşti, pe cei 
ce le ascultă, prefăcând în oarecare fel firea omenească într-una dumnezeiască şi 
legiuind ca cei ce se apropie de Dumnezeu să se facă dumnezei? Pentru ce se 
apropie de Dumnezeu cel ce tremură de frică asemenea unui rob şi e biciuit de 
cugetul său? Pentru ce scoţi de la tine îndrăzneala, cea care se află în libertatea 
sufletului şi a fost de la început sădită în fire ? Pentru ce linguşeşti prin cuvinte pe 


Cel ce nu poate fi înşelat de linguşire? Pentru ce aduci cuvinte de slujire şi de 
linguşire Celui ce vede faptele? Poţi să te faci stăpân pe tot ce e bun al lui 
Dumnezeu dacă eşti liber în cuget. Fă-te tu însuţi judecătorul tău. Dă-ţi ție însuţi 
sentința mântuitoare. Ceri de la Dumnezeu să ţi se ierte păcatele? artă tu, şi 
Dumnezeu întăreşte. Căci judecata asupra celui de o fire cu tine, peste care eşti 
stăpân, se face o sentinţă asupra ta, aşa cum este. Şi cele ce le hotărăşti despre tine 
se întăresc prin judecata dumnezeiască. 


Dar cine ar putea descoperi după vrednicie măreţia cuvântului dumnezeiesc? 
Pentru că el întrece orice tâlcuire prin alte vorbe : Şi ne iartă nouă greşelile noastre, 
precum şi noi iertăm greşiţilor noştri. Cele ce îmi vine să le cuget despre aceasta 
sunt o îndrăzneală chiar a le primi în minte, cu atât mai mult, a le înfățişa înţelesul 
prin cuvânt. Căci ce înseamnă ceea ce se spune? Precum Dumnezeu Se îmbie spre 
imitare celor ce fac binele, cum a zis Apostolul: «Fiţi următori mie, precum şi eu, 
lui Hristos» (| Cor. 4, 16), aşa şi dimpotrivă, voieşte ca simţirea ta să-i fie Lui pildă 
spre bine. Adică înttr-un fel oarecare se schimbă pozițiile. Deci îndrăznim să 
nădăjduim că precum noi săvârşim binele prin imitarea lui Dumnezeu, aşa imită şi 
Dumnezeu cele ale noastre când săvârşim binele, ca să spui şi tu lui Dumnezeu: 
«Fă şi Tu ceea ce am făcut eu; imită pe robul Tău, Tu Stăpânul, pe săracul şi 
lipsitul, Tu împărate al tuturor; am iertat cu greşelile, să nu respingi nici Tu pe cel 
ce Te roagă ; l-am lăsat să plece vesel pe cel ce mi-a greşit mie, aşa fă şi Tu cu cel 
ce Ţi-a greşit Ţic. Să nu faci pe datornicul Tău mai trist decât l-am făcut eu pe al 
meu , prin amândoi să se dea mulțumită egală celor ce cer . Prin amândoi să se dea 
iertarea egală datornicilor, adică datornicului Tău şi datornicului meu. Datornicul 
meu e cutare, al Tău sunt cu . Simţirea pe care am arătat-o eu faţă de acela, aceasta 
să o ai şi Tu faţă de mine. Am dezlegat, dezleagă-mă, am iertat, iartă-mă; am 
dovedit multă milă faţă de cel de o fire cu mine, imită iubirea de oameni a robului 
Tău, Tu care eşti Stăpânul. Dar mai grele sunt greşelile mele față de Tine, ca cele 
săvârşite de acela faţă de mine. O recunosc aceasta. Dar socoteşte şi aceasta, cât de 
mult mă întreci în orice bine. Căci eşti drept, ca să ne dăruieşti pe măsura puterii 
Tale milă pentru păcatele noastre . Eu am arătat puţină iubire de oameni, căci nu 
încăpea mai multă în firea mea. Dar la Tine, puterea nu împiedică marea dărnicie 
pe care vrei s-o arăţi». 


Dar vom înţelege într-un chip mai potrivit iubirii de oameni cuvântul rugăciunii, 
dacă vom fi călăuziți prin adâncirea înţelesului lui spre o viață mai înaltă. Să 
cercetăm deci ce sunt acelea cărora le este supusă firea omenească. Şi oare, acelea 
pe care avem puterea să le iertăm. Căci cunoscând acestea, vom avea o oarecare 
înţelegere a covârşitoarei mărimi a bunătăţii dumnezeieşti. 


Deci să începem înşirarea păcatelor omeneşti faţă de Dumnezeu. 

= Prima pedeapsă căreia a fost supus omul din partea lui Dumnezeu a fost că 
s-a despărţit pe sine de Făcătorul său şi s-a rostogolit spre vrăjmaşul său, 
fugind şi depărtându-se de Stăpânul său cel după fire. 

= A doua, că a schimbat libertatea stăpânirii de sine, cu robia păcatului şi a 
ales în locul împreunei-vieţuiri cu Dumnezeu chinul tiranizării de către 
puterea stricătoare. Dar şi faptul de a nu privi spre frumuseţea lui Dumnezeu 
şi de a-şi întoarce faţa spre urâciunea păcatului, cărui rău ar putea să-i 
urmeze ? lar nesocotirea bunătăţilor dumnezeieşti şi alegerea în locul lor a 
dulceţilor viclene, în ce parte a pedepsei s-ar pune ? Dispariţia chipului, 
stricarea peceţii dumnezeieşti, întipărită în noi de la prima zidire, pierderea 
drahmei, plecarea de la masa părintească, amestecarea în viaţa puturoasă a 
porcilor, cheltuirea bogăției de mare preţ şi toate păcatele asemănătoare câte 
se pot cunoaşte din cuvintele Scripturii, ce cuvânt le-ar putea înşira? 


Deoarece deci, pentru unele ca acestea, omul e supus suportării pedepsei lui 
Dumnezeu, mie mi se pare că cuvântul călăuzeşte prin învăţătura rugăciunii, să nu 
se încreadă cineva, în cererea îndreptată spre Dumnezeu, în conştiinţa lui curată, 
chiar dacă s-ar fi despărțit cât de mult de greşelile sale. Căci poate cineva, după ce, 
prin porunci, şi-a călăuzit viaţa asemenea tânărului aceluia bogat (Lc., 18, 21), are 
îndrăzneala să se laude cu viaţa sa şi să spună lui Dumnezeu că: «toate acestea le- 
am păzit din tinereţele mele» şi de aceea, întrucât n-a greşit nimic față de porunci, 
nu are nevoie prea mult să-şi ceară iertare, această nevoie având-o numai cei ce au 
păcătuit - şi că această cerere se cuvine să o facă cel întinat prin curvie sau că 
cererea de iertare îi este de trebuință numai celui ce s-a închinat idolilor prin 
lăcomie, sau că în general îi este bine şi potrivit să alerge la mila lui Dumnezeu 
celui ce şi-a întinat conştiinţa sufletului prin vreo greşeală; dar dacă ar fi ca acel 
mare Ilie, sau ca cel în duhul şi puterea lui Ilie dintre cei născuţi din femeie, sau ca 
Petru, sau ca Pavel, sau ca altul dintre cei mărturisiţi ca mari de către 
dumnezeiasca Scriptură, la ce i-ar folosi acest cuvânt priin care să ceară iertare de 
greşeli, dacă nu e îndatorat cu nimic de pe urma vreunui păcat? 


Dar să nu îndrăznească cineva, gândindu-se la acestea, să vorbească asemenea 
fariseului aceluia, care nici nu ştia ce este, după fire. Căci dacă ar fi cunoscut că 
este om, ar fi învăţat de la Sfânta Scriptură că nu poate fi curat de orice pată. 
Pentru că zice aceea: «Nu e cu putinţă să se afle vreun om care să trăiască fără de 
păcat nici măcar o singură zi» (lov, 14, 5). Şi ca să nu se întâmple aceasta 
sufletului celui ce se apropie de Dumnezeu, Cuvântul îi porunceşte să nu privească 
la faptele lui cele bune, ci să-şi aducă din nou aminte de greşelile de obşte ale firii 
omeneşti, de care se face fără îndoială şi el părtaş, ca unul ce e părtaş firii; şi să 


roage pe Judecătorul să-i dăruiască iertare de păcate , căci toţi oamenii în parte se 
cuvine să rostim acest cuvânt, până ce vedem că în noi trăieşte Adam şi avem în 
jurul firii noastre aceste haine de piele şi frunzele trecătoare ale acestei vieţi 
materiale pe care, după ce ne-am dezbrăcat de hainele proprii şi strălucitoare, ni le- 
am cusut nouă în chip păcătos, îmbrăcând desfătările, slăvirile, cinstirile trecătoare, 
mulțumirile de o clipă ale trupului, în locul veşmintelor dumnezeieşti câtă vreme 
vedem locul sălăşluirii trupeşti în care am fost osândiți să petrecem, întrucât ne 
întoarcem spre Răsărit (nu pentru că numai acolo se vede Dumnezeu, căci Cel ce 
este peste tot nu e cuprins în nici o parte în chip deosebit, pentru că cuprinde la fel 
totul, ci pentru că la Răsărit a fost întâia noastră patrie, adică în Raiul din care am 
căzut, căci a «sădit Dumnezeu Raiul în Eden, La Răsărit»), deci câtă vreme privim 
spre Răsărit şi avem în cuget amintirea căderii din locurile luminoase şi de la 
Răsărit ale fericirii, se cuvine să rostim acest cuvânt (al rugăciunii). 


Deci noi, cei de sub umbra smochinului cel păcătos al vieţii (acesteia), cei aruncaţi 
din ochii lui Dumnezeu, cei ce ne-am rostogolit spre şarpe, care mănâncă pământul 
şi se strecoară în pământ şi se târăşte pe pieptul şi pe pântecele lui şi ne sfătuieşte şi 
pe noi să facem aceleaşi lucruri, adică să ne bucurăm de cele ale pământului şi să 
ne tăvălim inima în gândurile coborâte ce se târăsc pe jos, şi să ne târâm pe 
pântece, adică să ne ocupăm cu viaţa de plăceri, aflându-ne în acestea asemenea 
risipitorului aceluia, după îndelungata ticăloşie pe care am răbdat-o păscând porcii, 
bine este să ne folosim de aceste cuvinte, zicând: Şi ne iartă nouă greşelile noastre. 
Căci chiar dacă e cineva Moise sau Samuel, sau altul dintre cei înalți în virtute, va 
socoti nu mai puţin că 1 se potriveşte acest cuvânt, ca unul ce e om părtaş de firea 
lui Adam, deci părtaş şi de cădere. 


Deoarece deci, precum zice Apostolul, «în Adam toţi mon (| Cor., 15, 22), se 
cuvine ca acel cuvânt care era potrivit lui Adam în scopul pocăinţei să fie rostit de 
toţi cei ce mor împreună cu el, ca, dându-ni-se iertare de păcate, să fim mântuiţi 
iarăşi de Domnul prin har, cum zice Apostolul. 


Dar acestea s-au spus că, cunoscând înţelesul potrivit firii de obşte, să privim la cel 
mai special înfățişat în cuvintele acestea ale rugăciunii. Căci dacă căutăm înţelesul 
adevărat al cuvintelor acestea, nu socotesc că e de cuviinţă să ne îndreptăm cugetul 
spre ceea ce ţine de fire îndeobşte. Pentru că ne ajunge conştiinţa ca să simţim 
trebuinţa cererii milei pe temeiul celor trăite de fiecare. Căci viaţa noastră, fund 
trăită de noi pe pământ în chip felurit, pe de o parte cu sufletul şi mintea, pe de alta, 
cu simţurile trupului, e greu, dacă nu cu totul cu neputinţă, să nnu fie împinsă de 
vreo patimă spre păcat. De pildă: viaţa aceasta fiind împărțită în cea a trupului care 
se bucură prin simţuri, şi în cea a sufletului, arătată în lucrarea cugetării şi în 


mişcarea voii libere, cine e atât de înalt şi de mare cu înţelegerea, ca să se afle afară 
de întinăciunea păcatului ? Cine nu păcătuieşte cu ochii ? Cine e nevinovat cu 
auzul ? Cine e străin de plăcerea dobitocească a lăcomiei de mâncare ? Cine e 
curat de păcatele din prilejul vreunor atingeri? Cine n-a cunoscut ceea ce se spune 
prin ghicitura Scripturii: «Prin ferestre a intrat moartea» (ler., 9, 21)? Căci 
Scriptura a numit ferestre simţurile prin care sufletul cade, alipindu-se de lucrurile 
care-i plac. Şi ele deschid prin aceasta intrarea morţii. De fapt ochiul se face 
adeseori intrare multor feluri de morţi, privind la ceva care-l mânie, sau îi stârneşte 
vreo poftă sau la ceva de care se bucură fără folos, sau îl împinge la pizmă sau la 
ceva care, făcându-l să se mândrească, îl duce apoi la ură, sau la vreo materie 
frumos colorată, sau la vreo alcătuire atrăgătoare prin forma ei, care face să 
alunece întreg spre pofta pe cel căruia îi place. La fel deschide fereastra morţii 
urechea, primind prin cele ce aude multe patimi în suflet: frică, întristare, mânie, 
plăcere, poftă, revărsare de râs şi cele asemenea. lar plăcerea gustului este, cum ar 
zice cineva, maica multor păcate în parte. Căci cine nu ştie că mulțumirea lăcomiei 
de mâncare e rădăcina aproape a tuturor păcatelor din viață? Pentru că din ea se 
naşte desfătarea, beţia, lăcomia pântecelui, risipa pentru mâncări alese, belşugul 
nemăsurat, săturarea, ospeţele, lunecarea dobitocească şi nesocotită în patimile de 
necinste. De asemenea simţul pipăitului pricinuieşte cel mai de pe urmă dintre 
păcate, căci toate câte le săvârşesc iubitorii de plăcere prin trup sunt boli ale 
atingerii prin simţul pipăitului, a căror descriere în parte ar fi foarte lungă. 


lar ciurda păcatelor cu sufletul şi cu voia liberă, ce cuvânt ar putea-o număra ? 
Dinlăuntru, zice, pornesc cugetările viclene şi a adăugat lista gândurilor ce ne 
întinează. 


Dacă deci din toate părțile se întind împrejurul nostru mrejele păcatelor, prin toate 
simţurile, prin mişcările dinlăuntru ale sufletului, cine se va lăuda, cum zice 
înţelepciunea, că are inima curată ? (Prov., 20, 9). Cine e curat de întinăciune ? 
cum zice lov (14, 4). Iar întinăciunea este plăcerea potrivnică curăţiei sufletului, 
care e amestecată în multe chipuri şi în multe feluri în viaţa omenească, în suflet şi 
în trup, în gânduri, în simţiri, în mişcările cu voia, în cele ce se lucrează în trup. 


Cine deci are sufletul curat de pată ? Cine nu a fost rănit de îngâmfare ? Cine nu s- 
a rătăcit, dus de piciorul mândriei? Pe cine nu l-a clătinat mâna păcătoasă? Piciorul 
cui n-a alergat spre vreun păcat? Pe cine nu l-a moleşit ochiul ieşind din rânduială 
şi nu l-a întinat auzul neţinut în frâu şi nu l-a atras gustul spre el? Inima cui n-a 
rămas neîmpinsă spre mişcări deşarte ? 


Deoarece deci cele de care suntem în stare sunt mai dobitoceşti decât cele 
dobitoceşţi şi în toate cele ce sunt deobşite ale firii, de obşte sunt şi păcatele, 
căzând prin rugăciunile la Dumnezeu, ne rugăm să ni se ierte păcatele. Dar o astfel 
de cerere este nelucrătoare, chiar dacă ar ajunge la auzul dumnezeiesc, dacă nu 
strigă împreună cu noi şi conştiinţa că împărtăşirea milei e un lucru bun. Căci cel 
ce socoteşte că e propriu lui Dumnezeu să fie iubitor de oameni - pentru că dacă nu 
ar socoti că-l este propriu aceasta, nu s-ar gândi să ceară ceva ce-l este impropriu şi 
nepotrivit - se cuvine să întărească şi prin faptele sale judecata ce o are despre ceea 
ce e bun, ca să nu audă de la Judecător : «Doctore, vindecă-te pe tine însuţi!» De 
ce-mi ceri mie iubirea de oameni pe care tu nu o împărtăşeşti altora ? Ceri iertarea 
datoriilor ; cum deci îl strângi de gât pe cel ce-ţi este dator ţie ? Mă rogi să-ţi şterg 
înscrisul împotriva ta, tu care păstrezi cu grijă hârtiile iscălite de cei datori ție. Ceri 
iertarea datoriilor, tu, care înmulţeşti prin dobânzi ceea ce ai împrumutat altora. 
Datornicul tău este în temniţă şi tu, în oaza de rugăciune. Acela e chinuit pentru 
datorii şi tu ceri să ţi se ierte datoriile. Rugăciunea ta e neauzită, căci glasul celui 
chinuit o copleşeşte. De dezlegi datoria trupească, ţi se dezleagă legăturile 
sufleteşti. De ierți, eşti iertat. Tu-ţi rosteşti judecata, tu-ţi dai sentinţa, aducând prin 
judecata ta, faţă de cel dator ţie, judecata de sus asupra ta. 


Aceasta mi se pare că o învaţă Domnul şi în alt cuvânt, înfățişând învăţătura 
aceasta în chipul unei povestiri, în care un împărat şezând în scaun cu înfricoşare şi 
chemând la judecată pe slujitorii Lui, a cerut fiecăruia să dea seama despre cele 
chivernisite de ei (Mt., 18, 23, urm.). Fiind adus unul dintre datornici, acela în loc 
să plătească datoria, căzând, s-a rugat să i se ierte. Apoi arătându-se împotriva unui 
împreună- slujitor cu asprime şi cruzime pentru o datorie măruntă, a mâniat pe 
împărat cu neîndurarea lui faţă de împreună-slujitorul său. Atunci Acela a poruncit 
chinuitorilor să-l scoată îndată din casa împărătească şi să 1 se prelungească 
muncile până ce va împlini pedeapsa egală cu datoria. Şi cu adevărat datoriile 
fraților noştri faţă de noi sunt ca nişte oboli mărunți şi puţini la număr, faţă de 
păcatele noastre înaintea lui Dumnezeu, care sunt asemenea unor zeci de mii de 
talanţi. 


E, fără îndoială, păgubitoare ocara ce-ţi vine de la cineva sau greşeala unui 
împreună-slujitor, sau gândul de moarte ce ţi-l poartă. lar aceasta te face să te 
înfurii, înfierbântându-te la inimă, ca să te aperi de aceştia şi născoceşti orice spre 
pedepsirea celor ce te-au supărat, căci nu socoteşti, când mânia ţi se aprinde 
împotriva slujitorului, că nu firea, ci dorinţa de stăpânire a rupt firea omenească în 
firea robită şi stăpânitoare. Pentru că Chivernisitorul tuturor a orânduit ca numai 
firea necuvântătoare să slujească omului. Căci zice proorocul că «toate le-a supus 
sub picioarele Lui, oile şi dobitoacele, toate, încă şi păsările şi peştii» (Ps., 8, 8). 


De aceea, pe acestea le şi numeşte proorocia în alt loc roaba: «Celui ce dă 
dobitoacelor hrana lor şi verdeaţa spre a fi roabe oamenilor» (Ps., 148, 8). Dar pe 
om l-a împodobit cu stăpânirea de sine. 


Deci, cel ce-ţi este supus prin obicei şi lege este egal cu tine prin cinstea firii. Căci 
nu şi-a luat fiinţa de la tine, nici nu vieţuieşte prin tine, nici n-a luat de la tine 
lucrările (energiile) trupeşti şi sufleteşti. Pentru că fierbi deci împotriva lui cu 
mânie, când el a arătat vreo negrijă, sau s-a despărțit de tine, sau te-a nesocotit pe 
față ? Trebuie să priveşti la tine însuţi, cum te-ai purtat faţă de Stăpânul care te-a 
plăsmuit şi te-a adus la fiinţă prin facere şi te-a făcut părtaş minunilor din lume? 
Care ţi-a dat soarele spre bucurie şi ţi-a dăruit din stihii toate mijloacele ca să 
trăieşti: din pâmânt, din foc, din aer şi din apă? Care ţi-a dat harul înţelegerii, 
simţirea cunoscătoare, ştiinţa deosebirii binelui şi răului ? Cât le eşti de credincios 
şi ascultător ? N-ai ieşit de sub stăpânirea Lui ? Nu ai schimbat-o cu stăpânirea 
vicleană ? Nu ai lăsat, cât te priveşte pe tine, deşartă casa Stăpânului, plecând din 
locul în care ai fost rânduit să lucrezi şi să-l păzeşti ? Şi nu săvârşeşti, sau grăieşti, 
sau cugeți păcatele necuvenite amintite, sub mărturia lui Dumnezeu, Celui ce e 
pretutindeni de faţă şi pe toate le face ? 


Apoi aşa fiind şi atâta de datornic, socoteşti că dăruieşti ceva celui împreună- 
slujitor, dacă-i treci cu vederea ceva din cele greşite de el faţă de tine ? 


Dacă voim deci să-l aducem lui Dumnezeu cererea pentru milă şi iertarea Lui, să 
înzestrăm conştiinţa noastră cu îndrăzneală, făcând din viaţa noastră o susținătoare 
a acestor cuvinte şi să spunem cu adevărat: «Şi noi am iertat datornicilor noştri». 
Dar ce vrea să spună ceea ce adaugă în cele următoare prin cele spuse ? Căci 
socotesc că e de trebuinţă să nu lăsăm nici aceasta necercetată, ca ştiind pentru ce 
ne rugăm, să aducem cererea cu sufletul şi nu cu trupul: Şi nu ne duce pe noi în 
ispită, ci ne mântuieşte de cel viclean. 


Care e deci, fraților, înţelesul celor spuse ? Mie mi se pare că Domnul numeşte pe 
cel rău în chip felurit, dându-i multe nume după deosebirile relelor lui lucrări: 
diavolul, belzebul, manona, stăpânitorul lumii, ucigătorul de oameni, vicleanul, 
tatăl minciunii şi altele ca acestea. Poate că şi ispita este un nume ce 1 se dă lui, 
pentru ceva din cele cugetate despre el şi această presupunere ne-o întăreşte 
legătura în care se află cele spuse. Căci zicând: «Nu ne duce pe noi în ispită», a 
adăugat: «ci ne izbăveşte de cel viclean», arătând că prin amândouă numele ne 
înfăţişează acelaşi lucru. Căci dacă cel ce nu intră în ispită este numaidecât în afară 
de cel viclean, şi cel ajuns în ispită se află numaidecât în cel viclean, ispita şi cel 
viclean sunt una, după înţelesul lor. 


Ce ne porunceşte deci această învăţătură a rugăciunii ? Să rămânem afară de cele 
văzute în lumea aceasta. Căci zice în altă parte către ucenicii Săi: «întreaga lume 
zace în cel rău (viclean)y. Deci cel ce voieşte să fie în afară de cel viclean va trebui 
să se despartă de lume . Căci n-ar avea cum să se atingă ispita de suflet, dacă nu le- 
ar întinde celor mai lacomi ca pe o momeală, în acul ei viclean, ocupaţia lumească. 


Dar înţelesul cuvintelor ni se face şi mai limpede prin alte pilde. Marea este 
adeseori primejdioasă prin valurile ei. Dar nu şi celor ce stau departe de ea. Focul 
este nimicitor, dar numai materiei ce-i cade în cale. Cumplit e războiul, dar numai 
celor aflaţi în linia de bătaie. Precum cel ce voieşte să scape de relele războiului se 
roagă să nu cadă în el, şi cel ce se teme de foc se roagă să nu ajungă în el, şi cel ce 
are frică de mare se roagă să nu ajungă la trebuinţa călătoriei pe mare, la fel şi cel 
oe se teme de ispita celui viclean se roagă să nu ajungă în ea. 


lar deoarece, precum am spus înainte, Cuvântul zice că lumea zace în cel rău 
(viclean), iar în lucrurile lumeşti se află prilejurile ispitelor, bine şi potrivit face cel 
ce doreşte să se izbăvească de cel viclean, să se roage să fie în afara ispitelor. Căci 
nu înghite acul undiţei cel ce nu caută cu lăcomie la momeală. 


Dar ridicându-ne, să zicem şi noi lui Dumnezeu: Şi nu ne duce pe noi în ispită (în 
relele vieţii), ci ne izbăveşte de cel viclean, care-şi are tăria în lumea aceasta, de 
care fie să ne izbăvim cu harul lui Hristos. Că a Lui este puterea şi slava, împreună 
cu Tatăl şi cu Sfântul Duh, acum şi pururea şi în vecii vecilor. Amin. 


(Extras din cartea: PSB 29 - Sfântul Grigorie de Nyssa - Scrieri 1) 


